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विश्वविद्याल्य-स्तरीय ग्रय निर्माणन्योजना के जतगंत भारत सखार [( शिक्षा 
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प्रकाशक 

विद्वार हिंदी ग्रव जवादमी 
सम्मेलन भवन, कदमकुओं, 
पटना ८०४४७ 


प्रस्तावना 


शिक्षा-सबधी राष्ट्रिय नीति-सकत्प के अनुपालन के जप में विश्वविद्यालयों 
भें उच्चतम स्तरों तक भारतोय भाषाओं के माध्यम से शिक्षा के लिए पाठ्य 
सामग्री सुझभ करने के उद्देश्य से भारत सरवार ने इन भाषाआ से विभित 
विषयो के मानक ग्रयो के निर्माण, अतुपाद और प्रकाशन री श्ोजना परि- 
चाल्ति की है। इस योजना के अतर्गत जग्नेजी तथा अन्य भाषाओं के 
प्रामाणिक ग्रथो का अनुवाद किया जा रहा है और मौल्य ग्रथ भी 
लिखाए जा रहे हैं। यह कार्य भारत सरपार विधित राज्य मरवारों के 
माध्यम से त्तया अशत क्द्रीय अभिकरण द्वारा वरा रही है। हिंदीभापी राज्यो 
भें इस योजना के परिचालत के लिए भारत सरकार के शत-प्रतिशत अनुदान से 
राज्य सरवार द्वारा स्वायत्तशासो निकाया की स्थापना हुई है। बिहार 
भें इस योजना का कार्यान्‍्वयत्र बिहार हिंदी ग्रथ अकादमी के तत्वावशन मे हो 
रहा है । 

योजना के अतर्गत प्रकाश्य प्रयो भे भारत सरकार द्वारा स्वीकृत मानक 
पारिभाषिक शब्दाव्ी का प्रयोग क्षिया जाता है, ताकि भारत की सभी 
ईक्षणिक सस्थाओ में समान पारिभाषिक शब्दुज़ुल्ली के जाघार पर शिशा का 
आमोजन क्या जा सके ) के 

प्रस्तुत ग्रथ गाँधीवाद को विनोवा फो देन डा० दशरथ सिंह वी मौलिक 
कृति है, जो भारत सरकार वे शिक्षा तया समाज क्ल्थाण मत्राऊय के शत 
प्रतिशत अनुदान से विहार हिंदी ग्रथ अवादमी द्वारा प्रवाशित की जा रही 
है। यह ग्रथ विश्वविद्यालय-स्तर के दर्शन के विद्यार्थियों के लिए महत्त्वपूण 
होगा, ऐसा विश्वास है । 

आशा है, अकादमी द्वारा मानक ग्रथो के प्रकाशन-सबधी इस प्रयास का 
सभी क्षेत्रों मे स्वागत किया जायगा। 
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पटना, अध्यक्ष, 
२१(३/७५ बिहार हिंदी अकादमी 
त्तथा 


शिक्षामत्री, विहार 


प्रकाशकीय वक्तव्य 


प्रस्तुत पुस्तक गाँधीवाद को विनोबा को देन गाँघी-दर्शन वी सागो- 
पांग मीमासा के साथ देश के आधुनिक्तम राजनीतिक चिन्तन पर भी पर्यातत 
प्रकाश डालती है । गाँघी-चितन-घारा के साथ ही उनके शिष्यो और समर्यको-- 
जैसे विनोबा और प० नेहरू आदि--के विचारो को भी पुस्तक में उचित स्थान 
प्राप्त हुआ है। विनोबा के सवध में तो विद्वान रेखक ने इतनी शारी सामग्री 
एकत्र कर ली है कि इसपर एक पृथक ग्रथ का प्रणयन हो सकता है। गाँघी- 
दर्शन के दो विश्लेष तत्त्तो--सत्य और अहिंसा--का जो सूक्ष्मनविश्लेषण प्रस्तुत 
क्या गया है, वह प्रभावशाली होने के साय-साथ विचार-प्रेरक भी है । सवे- 
घम-समन्वय तथा सर्वोदिय आदि जैसे महत्वपूर्ण दिपयो पर गाँधी और विनोवा 
के विचारों का विदृत्तादूर्ण विश्लेषण-विषय पर लेक की गहरी पकड़ का 
चोतक है । 

निश्चय ही यह पुस्तक ग्राधी-साहित्य वी श्रीवृद्धि मे सहायक होगी और 
विश्वविद्यालय के छात्रो एवं सामान्य पाठको भे लोकप्रियता प्राप्त करेगी । 


पुस्तक के मुद्रण-प्रकाशन मे जिनका सहयोग उपलब्ध हुआ है, अकादमी 
उनके प्रति कृतज्ञ है 


हि 
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पटना, निदेशक 
२१|हिज५ बिहार हिंदी ग्रथ अकादमी 


समप॑ण 
श्रद्धे य गुरुवर ढडॉ० रामजी सिंह, 
भागलपुर विश्वविद्याक्षय 
की 
पुनीत सेवा में, 
सादर समर्पित 


“>दशरथधा 7 


भामुख 

दशन की मूछ समस्या जीवन और श्रेयष्व र-जीवन के परिप्रेष्य म जगत 
भर इसकी अनुभूतियो की व्यास्या करना है। जिस ज्ञान विज्ञान, कला, 
साहित्य और दशन का सबब जीवन से नही है वह सब बुछ होते हुए भी 
तुच्छ है ॥ वास्तविकता को उपेक्षित कर केवल घत्त्व और ज्ञान के सच्चे स्वरूप 
की खोज करना सचमुच गगनविहार है । वौद्धिकता और भाषा विश्लेषण का 
निश्चित रूप से दशन मे महत्त्वपूण स्थान है, परतु जीवन य परे बौद्धिस्ता भी 
निरर्षक है । भाषा विश्ठेषण का भी महत्त्व इसीलिए है कि जीवन के सबंध 
मे हमारी दृष्टि विर्श्रा त हो सके । गाँवी और विनोबा न॑ दशन को वस्दुत 
जीवन-दशन के रूप मे लिया । उन्होने दशन को केवल चितत और मतन के 
स्तर पर हो नहीं स्वोकारा, अपितु इसे अपने जीवन के व्यापक सदर्भों म 
प्रयोग का विषय बनाया । इसीलिए सच वहा जाब तो उनका जीवन ही 
मानव के लिए अमृतमय सदेश और दशन है। 


ग्राधी और विनोबा पर अनेक ग्रथ छिखे गए हैं। परतु हिंदी म तो 
वया, अग्रेजी म भी मेरी जानकारी म कोई एसी पुस्तक नहीं आई है जिसमे 
गाँधी ओर विनोबा के विचारा का एक साथ लगभग सभी पहलुओ पर सुब्यव 
स्थित और तुलनात्मक रूप से विचार क्या गया हो। समाज शास्त्र के प्राय 
सभी निकायो म स्नातजोत्तर कक्षाओं मं ग्रावीवाद का किसी-न कसी रूप मे 
अध्ययन क्यिा-कराया जाता है । शोध की दृष्टि से भी गाँधीवाद आज का 
महत्वपूर्ण विषय है । आम जनता और समाज सुधारक भो गाँधोवादी वाड 
मय को अधिक रुचि जोर आकपण के साथ ग्रहण करते है। प्रस्तुत प्रथ भ 
उनकी आवश्यकताओं एव आकाक्षाओं को तुष्ट करने का प्रयास क्या यया 
है । यदि इसछे पाठकों का कुछ भी छाभ हुआ तो छेखक अपना प्रयत्न साथक 
मानेगा । 

गाँधी और विनोबा का दशन वघ्तुत समग्र दशन है। अत अस्छुत्त 
ग्रथ मे न केवल उनके आचार, घम और समाजशास्त्रीय विचारों को ही 
लिया गया है, अपितु उनके ठत्त्व शास्त्र और ज्ञान सिडात का भी समुचित 
विवचन क्या गया है। चू कि *गाँघीवाद एक विवादास्पद पद है अत प्रथम 
अध्याय मे ही इस प्रश्न पर गहराइ से विचार कर लिया ग्रया हैं कि गाँपीवाद 


(२) 


है क्षववा नहा यदि हैं भी तो किस जप मे ? जादि जाठि। सभी जष्यायां वी 
शल्यों में विपय-सामग्री के जनुल्प थोड़ा बहत हरुफर करना पा 
है। निष्कप प्रत्येक अध्याय म प्रत्यक्ष विचार के साथ देंदिया गया है, 
अत पलल्‍गे से इसके लिए स्थात्र पहा तिया ग्थ । विपयो के विवेचद 
मे विशेषकर मूठ प्ञोता का हा सहारा जया गया है।ग्रयथ ली रचना म 
यद्यपि अनेक पुस्तवा से सहायता ली गई है जिनक रिए मैं उनके ठेख़को एव 
प्रकाशकों का ऋणी टू । गात्री और विनोवा के विपुर वाट मय को देखत हुए 
पूणता का दावा नहा किया जा सकठा । नत आलाचताजा तथा सुसावों का 
सहप स्वागत है। 

ग्रथ के प्रकाशन के रिए परिहार हिली प्रय जकादमा के अध्यक्ष शु० 
रामराज पघिह निदेशक डा० भगवती शरण मिश्र प्रवाशन जधिसारी श्री दैजनाथ 
पिह विनोद तथा श्री रामनरेण सिंह वाल्मीकि प्रस धयदाह क पात्र हैं। इस 
ग्रव के सपादक प्रौ० हरिमोहन या जी ने इसके सपाटम का कयय भार स्वीकार 
कर ग्रे वृताय क्या है। श्री थवार० आार० दिवाकर भूतपूव राज्यपाल 
विहार न इस ग्रथ के लिए दो शब्द रिख्र है। उनके ऋण से में बची भी 
मुक्त वही हो सक्ता। जन में वे सभी इमार +यवाद के पात्र हैं. जिहोने 
अपन अमूल्य सवावों एवं सम्मतियों से मु इताथ क्या है। वे कली ध-यवाद 
के पात्र हैं जिहोत इस काय के रिए मुसे अनुप्ररित किया है। स्थाना 
भाव मे जठग अलग नाम से क़तदता चापित करम भे असमय है. जत इसके 
स्यि मैं क्षमाप्रार्थी हूँ 


दरार सिंह 
महावीर जयदी देशन विभाय 


२४ ४ ७० एंच० डी० जन कालेज आरा 
[भ० महावीर २५०० वा निर्वाण महोत्सव वष] (विहार) 


एक दर्शन 


यह विद्धत्तापूर्ण अध्ययन जत्याघुनिक काल के हमारे दो महान समाज- 
दाशनिक और कमंयोगी गाँवी और भावे के शिक्षण दीक्षण को समाविण्ड 
करवा है । इस महत्‌ आयाम के विद्धत्तापूर्ण अध्ययन वे आमुज् या भूमिका 
या प्रवेश लिखन के बारे मे सोचना मेरे रिए उहुत उह्टतता को कराय होगा। 
भारतीय परिस्यितियो और आचारा से भी ऊपर उठकर दन क्मंग्रोगियों न 
विश्वव्यपों मम्तिष्ण को अपनी ओर आदृष्ट किया है। इसरिए मैं उबत 
विषय के बुछेक विन्दुआ पर ही आलोचनात्मक दृष्टि डालकर सन्तोष कर णूगा। 


लेखक न स्वय बिनम्नतापुवक अपन ग्रय को गाँती दशन का विनोबा जौ 
नी देन कहा है । बम्तुत यह कहना सत्य होगा कि विनोब्राजी भारत और 
विश्व वो भाँवीजी की ही देन है। अगर विलोयाजी गाछी जौर उनके महान 
अभियान में सौभाग्यवश आकृष्ट नहीं होते नो व कुऊ दूसरा ही हा जात । 
यह इतिहास की बहुत सारी अच्छी घटनाथा भ स्‌ एक है । 


जीवन के प्रति गांधी का दहृष्ठिकोण न क्‍्वल समसने याग्य था अपितु 
अखण्ड था--पह स्पष्ट है । अत उनन्‍्होन मानव-जीवन के प्रत्येक पक्ष और 
क्षेत्र पर ल्खि है, जो मनुष्य को उदात्त ब्रा सकता है और उमत्री दृष्ठि मं 
पशु-अवृत्ति से दिव्यत्ा तक उन्नत कर सकता है। यह नितान्त स्वाभाविक 
था क्ि उन्होने दूसरो के द्वारा अपनाय गये विभिःन विचारों को छोडत हए 
सतकता से कुड काय-पद्धतियो पर ध्यान केन्द्रित किया था। विस्तार से बहता 
हैं, जैसा कि लार्ड माउप्टवेटन मे कहा था--“दे भारत वी स्वतञ्नता के विघाता 
थे, छेक्नि वे सामाजिक, आधिक क्रान्ति, सर्वोदय-सिद्धान्त वे अनुसार आदश 
समाज वाज्छित वगहीन और जानिहीन समाज, सर्वोदिय-मिद्धांत के अनुमार 
आदर्श समाज और ट्रस्टीशिप की घारणा का अनुसन्धान नहीं कर सके 


इस प्रकार गाँवीवादी पद्धति से सम्पादन करने के लिए बहुत कुछ था, 
यद्पि नए आदर्शों की रचना करने के लिए कोई चिन्तन प्रात्त नहा था । 


(२) 


सौभाग्यवश, भारत जौर विश्व के लिए विदोबा उपस्थित थे जोर अभी 
भी हमारे वीच हैं, जिनमे गाँची के प्रसग म विवरण के दृष्टिकोण से न बेवल 
योग्यता थी अपितु विचारणाओ को सुदृढ रूप में सम्परादित करने में सम भी 
थे, जिनका प्रयोग उनके बिना शिथिल हो जाता । 


गावीजी के विंपय म केवल जगरेजी मे करीब ६०० प्रथो की एक सूची 
है । विनोवाजी के ऊपर भी अनेक ग्रय हैं। लेविन यह अवश्य कहा जा सकता 
है कि दोनो के जीवन चिन्तन जीर क्रियाआ को जोडने बाड़े ग्रथ नहीं क्के 
बराबर हैं । 


यहाँ एहली वार हिंदी में एक सम्रद्ध ग्रथ अस्तुत्त है, जो भारत म युगल 
व्यक्तित्व को समसने मे सहायक है। वे एक जय मे दो भे एक और दूरारे अर्थ 
म एक मे दो कहे जा सकते हैं । वस्तुत यह एंक मोहक अध्ययन ग्रय है । 

अदाहरण के लिए श्वी विनोबा तत्व विज्ञान, दशन शास्त्र, घम, आध्या- 
्मिक्ता, रहस्यवाद और उस प्रकार क॑ विभिन्‍न विपयो पर लिखन म सक्षम 
रहे हैं। उतके गभोर जध्यबत, जगाघ विद्वत्ता और बवेक भाषाओ की दक्षता 
मे उन्हे ऐसे छेखाके लिए विस्तृत जबसर दिया। उनका भूदान आन्दोट्न 
करुणा और अातुत्व भाव से नि सूत कहा जाया लेकिन उदका ग्रामदान और 
ग्रामराज्य-आम्दोरन मूट रूप मे जनतन्त्र-निर्माण के लिए थे ॥ 

मैं प्रपन्‍त हूँ कि छेखक ने जाघुनिक भारत के इन दोना महान्‌ सपूतो के 
तुलनात्मक-सश्लेपणात्मक दृष्टिकोण के सभी महत्त्वपूर्ण पक्षो को प्रस्तुत करने 
में क्ष्टसाध्य श्रम कया है| इस सम्पूण अध्ययन के साय हम इस निष्क्ष पर 
पहुँचते हैं. कि यह तुलनात्मक अध्ययत दोनो के अध्ययत अभिनादन के अत्याघु 
निक दृष्टिकोण से सन्तुष्ट करता है। ये दोनो हो एक दूसरे के पूरक हैं । 

हमलोग यह जानकर भ्रस न हैं कि भारत की सास्क्ृतिक घरोहर न केवल 
निरन्तरतापूर्ण है, अपितु जीवन्त है, इसस भी अधिक कहा जा सकता है कि 
यह रचनात्मक और परिणाममय है, क्‍योंकि गाँची और विनोवा दोनो के 
चिंतन और उपठब्द्रियों ने विशवजनीन चिन्तकों को प्रतिकूल परिस्यतियों में 
भी एक साथ वंठने ओर भारतीय सतीषा के गभीर स्तरों पर सोचने को वाघ्य 
क्या है। अन्ततोगत्वा मनुष्य को चत्तना मं परिवत्तन ही मनुष्य की वत्तमान 
दु खद स्थिति में परिवत्तंन वी कु दी है $ ओर यही वह वस्तु है जिसको गाँधी 
और विंवोवां दोनो मे बढ टाया है--ये हृदय का परिवर्तन चाहते हैं। 


( ३-० 


मुझे इसमे तनिक भी सन्देह नहीं है कि यह ग्रय गाँधी-दशन की दिशा 
मे न केवछ एक उलपब्यि है अपितु महान्‌ एव जीवित ग्राधीवादियों मे से एक 
गाँधीवादी के चितन और कर्म के आलोक में गाँधीवादी-चिन्तन पर एवं नवीन 
और ऐतिहासिक विचार-दर्शन भी प्रस्तुत करता है । 
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चॉसस्वीव्वाजर और: ल्वज्य-चॉस्नीव्यालर 


चाध्चीव्यात्द ओर न्वकय-चाॉँष्वीव्याव्द 


१ विषय प्रवेश 


गाँपीवाद” एक ऐसा प्रत्यय है जिसके उपयोग एवं व्यवहार के विपय मे 
गाषीवादी विचार भी एक्-मत नहां हे । अनेक विचारका न सा इस प्रत्यय 
के व्यवहार के प्रति भी आपत्तिया उठायी हैं। गावाबाद के सवध मं भी छांगां 
के अलग अठग मत है। अश्रस्तुत पुस्तक मे गावीवाद को विनोबा राय दन पर 
विचार करने का प्रयास क्या गया है। जत शुरू म ही इस विदाद दा निणय 
कर लेता आवश्यल है कि गाँवीवाद नाम की कोई चोज है या नहा ? लेकिन 
उसके भी पहल हम वाद के अथ को समयना होगा । 


> वाद व्युत्पत्ति और अर्थ 


वाद? अग्रेजी के इज्म शब्द का पर्याय है| अग्रणी का इज्म” एक ऐसा 
प्रत्यय (5७४७) है जो फ्रेंच 'इस्मे! ([(077८) एवं लैटिन इस्मस ([70$) का 
पर्यायवाची है। यह त्रत्यय एक क्रिया-सूचक सता है जो गोता लगाने या डुबली 
लगाने (70० 8॥9) की क्रिया स बना है। इसका प्रयोग मुख्यत पाँच भर्यों स 
होता आया है।' इसका पहला प्रयोग किसी अक्रिया या समाप्त राय 
(0०४८६८०० ४०७००) अयवा उसके परिणाम के अथ मे होता है. जैस 
एगोनिज्म बैपटिज्म (दीक्षा) औरगनिजम (शरीर) सिलाजिज्म (याय 
वाक्य), आदि ॥ दूसरा कसी वग वियेष के आचरण या काय के रूप म होता है 
जमे बारबरिज्म (बवरता) आरफेनिज्म (अनाथत्व) पारा ल्ज्मि (समा 
नान्तरवाद) ध्त्यादि । तीसरा प्रयोग दिसी धामिक दाशनिक सामाजिक राज 
नैलिक, अथवा नतिक सिद्धातो या विचारतत्र क त्थ म हांता है । यरा पर हम 
किसो विधय या विचारक के नाम व॑ अनुरूप नामतरण हरते हैं ज. हिंद्उज्म 
(हिंदत्व) वुद्धिज्म (बौद्ध घम) आइट्यिल्ज्मि (प्र्ययदाद) ई ररियलिज्म 
(भौतिकवाद) प्रैंगमटिज्म (अथक््यावाद) व्त्यादि । चौथा प्रयोग हिसी सिद्धात 


| फैणफ, मं है स्व (छत) 4 मच खकाशउऊद रख्दाामागऊ 
(ए.चलाच 90 2 रण), ५० फै०ण ॥ एए 505 505 


| गाँवीवाद को विनोबा की देन 


बाद के द्वारा तत्व का निर्णय होता है।' सर्वदशन-सग्रह में तत्ततिर्णय 
के लिए तट्य्यतायूवक को गयी चर्चा को वाद ऋहां गया है।* न्याय-क्रोश मे 
झपने अभिप्राथ या अपनी विशिप्ट विचारवारा का प्रभावात्यादक शैली म 
बर्णन करते को वाद कहा ग्रया है )? न्दाय विनिहचय म बताया गया है कि 
जप-पराजय के सभिश्नाय से रहित तत्व जिज़ासा सं की गयी चचा वीतराग 
कया है ४ स्थायसार के अनुसार वक्ता जहाँ पर वीतराग टोकर निष्पक्ष रूप 
स ही तत्त्व निणय के लिए अन्वय और व्यतिरेक रूप सावन का पग्रयोग कर 
चीतराग चर्चा करता है वह बाद है।" 


जैन ताक्को के अनुसार भी वाद का प्रयोग चर्चा विश्यय के रूप से 
किया गया है। इसका दूसरा कद क्या जी माना गया है जिसके दो भेद 
बतलाये गये हैं---वीत रागक्या एव विजिगीपु कया । वातरागक्था बह कथा है 
जो ग्रुद शिष्य अथवा विशिए्ट विद्वानों के मध्य राग इंप स रहित होकर तत्त्व 
निणय के लिए वी जाती है कौर इसी को वाद कहां गया है ।९ इस प्रकार, 
अग्रजी हिंदी, सस्कृत एवं न्‍्यायशास्त्र तत्रा जैव इशत म वाद के भिन्‍त भिन्‍त 
अर्यों को देखने के वाद हम यह विचार ररगे कि गाबीबाद क्नि किन क्यों से 
वाद महीं है एवं क्नि कनि अर्यों म वाद है ॥ 





१: प्रमाण तूम्या साधनाक्षपसपरुता बीतरायकबां वाइश्वततक्ल तव लिर्णेठ !?-- 
बरदरा न, ताकिक-रक्षा (पाडुलिपि श्लोक) (पूना, डे7न काेज ।) 

3 हह््वनियंय फ्ल कथा किशेष डॉइ ७, -सप्वात ये, सवदर्शन सप्रह, 
(साययाचर्य का टीका सद्दित) (कलरत्ता रू० कालेन १८५०), चृ० २३९। 

३ “स्वाभिमतार्थ कथन वाद ” -भोमा याय, (सम्परा०) “चाय कोश, (पूा, 
आच्य-विदया-सत्ोेषन मदिर), १६३८, १० छ३८ ॥ 

४ “नयपरा जया/मिप्राण रदिता तत्त्व गविज्ञामया क्रियामाषा सख्वचर्चा नौपराग कथा | ? 
“टत्यनीकष्यवच् छेद प्रजारेणेव सिद्धये ।-- वन साथनादीना वाद सो |य लिगीषतों । 
अकलक देव भटई, न्यायविनिदच्य (सम्ता०) ५० मद दुमार (राशी, मालीय 
ज्ञानपोंठ, ५९४९) प्ृ० <८२१॥ 

७ भासरवश्य न्यायछार पदपचिऋर सहित, (वाराणसी चौखम्मा सस्झृत सारित), 
घ्‌० ११। 

& “गुस्शिष्याणां विशिष्ट बिदुपा वा राग-द प रहिताना तवनिणय पय॒ तपरस्पर 
अवत्षमानों वास्ब्यापारी वीदगय क्या इति वाद? ,-- घम भूषण, स्यायदीपि हा, दरवारो 
हाल कोटिया (सम्पा०) (दिवली, वरीरसेवा मेदिर, १६०५), १० ७९-८० 


गाँधीवाद गौर नव्य-गाँवीवाद [७ 


३ गाँधीवाद किन अर्थों मे 'वाद नहीं है ? 


(क) गांधी का विचार “गांधोवाद नहीं है', 'णांधीवाद अपर रहेगा! 
गाँधी ने स्वत “गाँधीवाद का निषेव करते हुए कहा है-- गाधीताद नास 
की कोई चोज नहीं है। मैं अपने पीछ कोई सप्रदाय नही छोटना चाहता, मैंने 
कसी नवीन सिद्धात को उत्पन्न नहीं क्या है, मैंने कवठ शाश्वत सत्य को 
देनिक समस्याआ के समाधान म प्रयुक्त क्या है| सत्य और जहिया उतने ही 
पुरातन है जितनी पुरानी पहाडियाँ हैं । मैंने केवड उनका विस्तृत क्षेत्र भ प्रयोग 
करने का प्रयास क्या है ! सदि कोई मेरा दर्शन है, जिस वाद को सज्ञा दी जाए 
सकती है, ती वह मरे क्यनों या उवितयो म सन्निहित है। परतु आप उसे 
वाद नी कह सकते । इसके सबध म कोई वाद नहीं है। ' यह बात सही है 
कि एक दूसरे सदर्भ मे इस कथन म॑ बिल्कुल भिन्‍त भी कथन मिलता है। 
कराँची कांग्रेस के मौके पर २५ साध, १६३१ को अपने कायक्रमों का विरोध 
करने वालों को उत्तर देने हुए गांधी ने कहांधा गाँवी मर सकता है किक 
गाधीवाद अमर रहेगा ।/?* इसपर हम आगे विचार करगे ! अभी केवठ इसका 
सकेत मात्र कर दिया गया है। 


(ख्) आचाय कूपलानो का मत ग्रोधो-सार्यग_ गाँवी विचार के प्रकाड 
पढित्त एवं गाँधी के सहकर्मो आचाये छृपछानी का यह हृढ विश्वास है. कि 
गाँधीवाद नाम को कोई चोज नहीं है। जत उन्होन ग्राघीदाद क स्थान पर 
गाँधी भाग (92060780 ५४७) ) का व्यवहार करना उचित समझा है। उन्होंने 
कहा है *मुते गाँधीवाद पर खटिखने को कहां गया है पदतु मैंन इस शीर्षक 
के स्थान पर गाँवी मार्ग का प्रयोग श्र्ठ समझा है, जिसका प्रयोग राजनैतिक 
एवं सामाजिक समस्थाओ के समाधात क लिए क्या जाता है। में विश्वास 
करता हूँ कि गावीवाद नाम ०ी कोई चीज नहीं है। * अपने मत की पुष्टि के 
लिए उन्होने बतदाया है कि किसी भी प्रकार के बाद वी सत्ता उस वाद के 





[ एदब्यवा १ ऋ... 3० 88#ए०9%) 4 #शाा08०एाफ़.. 4 वह 
क्षाब 27985, (58 ). 48 जिएएडद्ाय, (4ाग्रटवे 39309 गरब्प्रथ 
उब्या परपर॑960), एछ० 6 62 

३ सोतारमेया वी० पट्टामि कॉँप्रेघ का इतिहास हिन्दी सम्पा० ओहरिशाड 
उपाध्याय, (नई दिल्ली, सस्ता साहित्य मन्‍्ल, १९४८), रूट १, ४० रे६३ । 

3 छणाएबॉवा - क्र "॒फर एवथ्यापीवा एबज, (िक्ावीम्व 
च%००४१६, (८७ 0-85 (क्तं। डिफववो- पाता, 96)) ए 72 


<] गाँधीवाद को विनोवा को देव 


विचारक वो प्रेरणा से नहा थाती है। उसकी सत्ता उस वाद के अनुयायियों वौ 
मुल विचार के प्रति आग्रहपूर्ण सीमा के परिणामस्व्रध्प नातो है ! भज नात्मक 
असिभा के अभाव म॑ अनुयायीगण सूट विचारों को सत्रद्ध तया सामजस्पपूर्ण 
बनाने का प्रयास करत है । ऐसा करने से सूल विचारों म अनश्यता, जलता एवं 
रूढता आ जाती है तथा हम मूठ विचार कौ प्रगरतिशील्ता, नवीनता एच 
रुकृति भ बचित रह जात है। गाँती के विचारों स स्कति है नवीनता है तथा 
विकासशी रता है । बत इस वाद दम कहा जा सकता है २९ फ्रि गाँधी काई 
संसदीय दार्शनिक या विचारक नहीं रह्‌। उन्हाद कसी प्रकार की दर्शंत प्रदस्भा 
मा सर्जन नही फ़िया है | वे आरभ स ही एवं ससाज-सुवारर तया व्यावहारिक 
यूप्प रहे हैं। छत व्यक्ति एवं समाज के दैनिक जीवन मे उठने बालो 
खमस्पाओआ से ही थे अपना सवध रखते हैं तथा उस पर कुछ ज्खिते हैं। उनके 
लेखन म कठोर ताक्कि एवं दाशतिक व्यवस्त्रा का अमाव भी स्वाभाविक है। 
मूलत व परहित और शोस्तकार नहा वल्कि क्मयोगी एवं पैगवर हैं। विभिन्‍न 
धदाशनिक विविया, सतवाओ एव परपराओं म आबद्ध हावर चितन विद्धत्ता का 
श्र गार भटे ही हो, इसम दृष्टि वी उदारता व्यापकक्‍ता एवं सजनात्नकता का 
अभाव रहता है।* 


गात्री के विचारों वी यह विलपता है कि उसका कही पूर्ण विराम नहीं 
होता और उसम निरफ्ल निणय नी नहा होते है । दसी?टए ता उन्हाने अपनी 
*आस्मक्था! को “सत्य के प्रयोग माना है ।? कसी वि्यार लो उाहात नतिम 
विष्कर्थ के रूप मे स्नीकार नहीं रिया है। सत्य नित्य नूतत होता है । जीवन भर 

|4 #&#]] 5505 €०णागाहढ गरए० €रए१5६ट्वाव्ट 70: ४६ शीट वश 
छाज्ट रा पितरन+ वर/शाह$ वी+) बड़ एश्ट्ब्लाज्त ते फ़ाल्कपाद्ु+०१, 
कण 35 एा6 #€5पाँ६ ०( ऐ वरजाशध०छ ्राएठडते पफुण्शम पाढ ठश 
डणार्ड ८३३ एज पाद $00967$ ॥&%878 शैार टाटयवएट एुटायाचड पैड 
005 ८75 (प्र ६० इजशटयाब्राडट बाते 0एथापड2 वि 50 0078 69 
गबॉप्ड भी6 0 हताबी 043 छड्ल्‍डाते वात, 006॥ 00896806० 
छण्एे, [००५८० ---६४४एड०प७ 7, ऐ. एच त , १५२ 


2 एफ़ाव , छ ॥2 


3 एनका, उु छ. 4678787व7४  5चे धाधंड 345 खफरधार 
सहज व्यय उ४॥ (ह0एच्चे ब्०2ए.. 39०) ए३७ पफप5७४ ]948) 


गाँधीवाद और नब्य-गाँधीवाद [६ 


सत्य के साथ ही हमारा प्रयोग चकूना चाहिये | इसी डिए गाँवी ने अपने को कसी 
मततवाद से वाँपा नहीं, वे सवंधा मुक्त रहे । जब-जवब गलतियाँ होती थी, गाधी 
उसे सह स्वीकार करते थे तया उसे दूर करने को कोशिश करते थे और उससे 
पाठ भी लेते थे । गादी-विचार केवल एवं. जीवन-पद्धति या जीवन का एक 
हृष्टिकोण है जिसमे न तो अनम्थना है न आकारिकता सौर न तो अतिमरूपता 
ही । यह हमे केवल दिशा सूचित छरता है ।* इसर्ए इसे वाद की सज्ञा नहीं 
दी जा सदत्ी । आचार्य कृतलानी की ही भाति प्रसिद्ध सर्वोदिय बिचारक दादा 
धर्माधकारी* एंव श्री धीरेन्द्र मजुमदारर भी यह मानने है कि गाँतीवाद नाम 
दी कोई चीज नहीं है । वे भी 'गाँवीदाद” के स्थान पर *गाँवी-माग ' का प्रबोग 
छरना उचित मानते हैं । 


(ग) खत दिदोवा का सत तिर्विद्चारवाद आचाय सत वितोबा भावे 
गावी-विचार को सर्वोदिय-दशन के रूप मे सानते है। उनके अनुसार बाद? 
दी उत्नत्ति का कारण खदित-दर्शन है। पूण हृष्टि में बाद क्षीण पई जाता 
है ।४ बाद थी उत्तत्ति क्सी दूसरे वाद की प्रॉतक्रिपास्व्रप होती है। अत 
उसणा मूल्य कसी विष देशकाल तर ही सीमित है। उसमे शाश्वन मूल्य का 
नगभाव रहता है। इस अथ में सर्वोदिय-दर्शन रा वाद ही सीमा में लावद नहीं 
क्या जा सकता गाँवी का दशन सर्वोदिय-दशन है, करत इसमे कोई वाद नहीं 





।4 ऋडाएगैगा३, 7 के , धकद#बढ 72४28, ए ]१ 


२ इशन पक्तियों के लेसफ़र ने २५-१०-१९६७ को लक्ष्मी नारायण पुरा, पूसारोड 
(इएभगा/) में दादा धर्माधिकारी से पूदा था “क्या गॉँधीवाद है?! शसके उत्तर में 
उन्होंने कहा “सत्यनिष्ठ सत्य को देखता हैं, उसका कोइ वाद नहों होता । सत्य की खोच 
उरसनेवालों या कोइ बाद नहा होता । गाँधा ने जांवन में सत्य को सोन की है, विचार 
में नहा, अत उनया कोइ वाद नहा दे । 

# लेखक ने २९-६-१९६९ का शातिकुटौर, सबनेवा सघ, वारायती में यही प्रश्न 
धीरेंद्र मजुमदार से भा किया। उन्होंने उत्तर दिया “वाद कसी विशिष्ट दशन को 
बच्दत हे। गाँधा ने काइ दशन नहां दिया है| उ होने एक मांग दिया है, परन्तु यह 
माय नयौदता रखता है रूसो, लाक आदि विदारकों ने सिद्धात या झाइडियोलोती 
दिया, लेकिन उसे कारगर करने का कोइ तरीका नद्दा दिया ॥ लॉक ने प्रजात्च का दर्शन 
दिया, वहुत चितन के वाद परतु केंसे उसे समाज में उतारा हाय, इस पर॒ विचार नहीं 
किया । गाँधो ने इसकी पद्धति सोज निकाला दे 7 


४ सावे, विनोद, 'ज्ञान निष्ठा और कर्मयोगः, सर्वोदिय, (वर्धा, अगस्त १९४९) 
परू० १०।॥ 


२०३ गावीवाद को विनोबा की देन 


है [६ तवापि विवोया गाँवी विचार नी नवीनता एवं आधुनिक युग सर उसकी 
साथवता को स्पष्ट रूप म स्वीकार करते हैं। उद्देते कहा है. गाँवीजी एन 
सत्पुदष थे, वह तो सभी मानते हैं. लकित नस्पुष्य होने वे! अठावा वे एक 
नय विचार के प्रवत्तक भी ये । उदाने एक नया जीवन विचार टिया | एसा 
नया विचार सभी सत्पुर्षा द्वारा प्रकट नहा होता हृदय ता सभी 
सत्दुग्पो का एक सा होता है लछकिन हरएक की वुद्धि और प्रतिभा अलग-अलग 
होती है । जिसवी प्रतिभा की जिस काल मे अधिक आावश्यक्ता होती है 

यह सत्युरूप उस कार का युग प्रवत्तक वन जाता है। गावी ऐस हो युग 

अव॑त्तक सत्युन्प थे । * 


किर वे गावी को रामकृष्ण एवं श्री अर्राबद की कीटि मे रखते हुए सत्या 

ग्रह के रूप भे उनकों मदत्त्ववृण देव का स्वीकार करते हैं ।* उन्ही के शब्दा मे 
गावी की अहिंसा या सत्याग्रह की जिशेषता यह कही जा सकती है कि उन्होन 
इस विचार का सामूहिक प्रयाग किया जबकि भाज तक दूमरो के प्रयोग॑ बहुत 
कुछ व्यक्तिगत थे। ४ वर्षा क गावी-तान मन्दिर के उदघाटन के अवसर पर 
२७४ १२ १६५३ को भी विनोवा ने गावी चान का अय वस्तुत आत्मज्ञान आर 
विज्ञान का सम वय ही साना । उनके अनुसार आत्मज्ञान और विज्ञान के समोग 
सही सामूहिक अह्सि काजम हुआ है। उसो को गाँती चान कहने हैं. ॥५ 
इून कथना स॑ यह स्पष्ट है कि विनोवा गाधी विचार को एफ तवीन स्वतत्र 


एम महंत्वपूण विचार मानते हैं परतु उस वाद वी कोडि भ रख कर राकीण 
करना नही चाहते हैं । 


इसी प्रकाद विताबा अपने विचार को भी वाद” स॑ मुक्त मानते हैं। उहोते 
कहा है. जितने प्रय हमने लिख हैं उसम वाद समाप्ति है --गीता रहस्प 
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२ शाद का सइ (मम्प०) गाधी जेसा दखा सम्रका-विन्ोंना न 
वाराण्यसी सवलेवामप्र प्रकशन ५९७०) पृ० & । 


9 उपरिवत पृ० डद | 
४ उपरिवद पूृ०५०॥ 


७५ बजात रामक््ण (सम्पा०) बिनोबा क पत्र (व राणसी सदसेवा सघ प्रकाशन 
चुदु६२) पू० ४८। 


याँधीवाद और नब्य गाधीवाद [९१ 


“एवं शकराचार्य के भोता भाष्य मे बाद हैं और एक पक्ष म॑ वजन ज्यादा है, 
ऐसा दीखता है। परतु गौता प्रवचन म॑ यह दिखठाया गया है कि जिनका 
वाद' है, उनका समन्वय हो सकता है ।! विनाबा अपने विचार को भी एक 
-प्रकार से स्वतत्र एव नवीन विचार मानते है । यह श्रोमन्नारायण को हरिजन 
के बारे मे ल्खि गये उनके १७ ११ ५३ के पत्र से प्रक्ट होता है। उन्होने लिखा है 
मरे अपने विचार हैं। मुझे विश्वास नहीं कि वे मरे सदालक भाइयो को हृजम 
हो ही सकेंगे ।* उन्टोने अपने विचार को साम्यमोग का त्रिकोण शीपक निवध 
मे स्पष्ट किया है। उनके अनुसार उनकी विचारधारा के चार अगर हैं. एक है 
“सनवा उददश्य जिस, व साम्पदीग कहते हैं। यह विचार उहाने गीता स ल्या 
है १ दूसरा है तत्त्वज्ञान जिसम समन्वय चाहते हैं। इसका आधार वेदात है। 
“तोसरा है आर्थिक और सामाजिक रुक्ष्य ओर वह है सवेदिय । इसका आधार 
आधुनिक विज्ञान और बाइबिल है । चौया है सर्वोदिय को अमल में छाने की 
"पद्धति और वह है सत्पाग्रहे। इस बिनोबा न अनक सता वी जीवन-पद्धति से 
आ्यहण किया है ।* 

परतु तात्त्विक प्रश्नों के सबध मे वे किसी भी प्रकार के बाद का निपव 
च्करते हैं, क्यांकि उनके अनुसार इस सबंध में जितने भी वाद वनत है, उनम 
“एक प्रकार के अछगाव एवं म/लिक्ता के दभ को भावना रहती है जिसम केवल 
स्ताकिक समाधान हो मिलता है। अत उसमे समन्वय का बहुत कम मौका 
मिलता है।४ इसलिए दे एक स्वतत्न वाद का ही निर्माण करते है, जिसे होने 
“निविचारवाद' की सन्ञा दी है। इसका अथ है किसी तात्त्विकबाद का विचार 
नहीं बरना ।४ 

तत्त्व के सदघ मे पश्चिमी भाषा विश्स्यणत्रादियो की भी निविचार तो 

मान्यता है । परतु बिताबा क्या निविचारवाद उससे भिन्न है। भाषा विश्त८ण 


५ भावे चिनोबा परणाप्रवाह (वाराणसी रर्व्ैवासध प्रकाशन, ९६४), 
च्यू० १६४॥ 

२ बजाज, राम ण (सम्पा०) बिनोंबा क पत्र पूचवर हू० ५७। 

3 राममूत्ति, (सम्पा०) भदान यज्ञ (हिंदी साप्ताहिक), (वाराणसी सव- 
सेवासघ प्रकाशन ९६७) पृ० २६१ ॥ 

४ भावे, वालकोवः शुवी ब्रह्म सूत्र शकरमाव्य (हेदी विवेचन) (तीन खड) 
(वर्धो, परमघाम अकाशन, स० २ २२) विनोव जो द्वारा लिखित प्रस्तावना सड 
स्फ्श०्घग 

७ उपरिवत्‌ प्र०् ६। 


श्२] गाँधोवाद को विनोवा को देन 


बादी तत्व के सामठे में वोई विचार नहा करना चाहने, क्योकि उसका इद्विया- 
मुभव के द्वारा श्रमाणीकरण नहा होता । छत उनके लिए तत््द-सवंधो वाक्य 
अर्थैहोन हैं ॥ विनोबा तत्व दी अववत्ता का स्वीकार वरते हैं। उन्होने तत्त्व- 
विचार पर जार दन हुए कहा है --+ केदर विभशिष्ट आचार रख कर काम नहीं 
चश्गा । उद्ध मजबूत नाव वी जरूरत है। हम बोई साहकालिफ काम नही 
डग्ना है बल्कि टुनिया सं थाज चत रह विचार प्रवाह के विम्ध विचार प्रणाली 
कायम करनी है। उम्र उत्तम ठत्वचान दी नव चाहिय। बक्‍हतेहे. तत्व- 
भान का जभ्यास और क्मयोग दोनां मिरक्र परियूण दर्शन बनता है । ? दस- 
लिए वे तात्तिक सिद्धांत का निलपण जी वरत हैं। परतु ब तात्तविक सिद्धात मे 
अनेक विचारों का समन्जय करत हैंँ। अठ उनका निबिचारबाद सक््व शी बव- 
हेटना न कर, उनके समावय पर वट दता है । इस प्रकार हम देखत है कि गाव: 
के सनुसार गावावाद नह है क्‍्याकि इसम कोइ नवीनता नहीं है आचार्य 
कुप्लाना के अनुसार भी ग्रातवीवाद नहा है क्याकि गादी विचार मे स्तता, 
जलता एवं अतम्यता का अभाव है. बिनोबा के अनुसार भी गापीवाद नहा है, 
कप्राकि इसण खत्ति दशन का अभाव है कौर वाद खहल्ति दर्शन का झ्योतक है ६ 


(घ) गाँधीबाद का विशेध क्‍यों? अग्रजी शब्द-वोश को घ्यात मे 
रखते हुए यट क्ट्टा जा सकता है जि गावीवाद न तो कसी क्रिया की समाप्ति 
बा नाम है और न इसस परिणाम का ही बाव हाता है। यह कसी बग 
विशप के आचरण या विसा बस्तु या व्यक्ति वी जवस्या के रूप मे भी सत्य 
नहा है। टहिटी शब्द-काश का ध्यात म रखत हुए यह भी कहा जा सकता है 
कि गातरीवाद कसा तक शास्ताथ विंवदता एवं वयायाल्य मे छिय गये 
अभियाग के अय स भा वाद नहां है। न्‍्यायशास्त्र का भी खामन रखत हुए 
यह वहा जा सकता है कि गाँतीवाद श्ास्त्रा- के अब मे “दाद नहीं है तया 
इसमे जाप एवं वितत्य का शूय के बराबर स्थान है। क्ति इसपर विचार 
करन के पूव यह जान टना आवश्यक हैं कि गाँधो न स्वय वाद बाग क्‍या 


लिदव किया ? 


अं 2८ 
भारतोय मनीधिया की अपना एद परपरा रहो है। उनकी साधना 
आत्म प्रकाशन के रिए नहा बल्दि स्वात सुखाय और वहुलन हिताय होता है । 





₹ भावे, विनोवा सबोदिष विचार और स्वराज्य शास्त्र, (वाराणसा सर्चे 
सतेबासघ प्रकाशन, १९६३) पू० ५९ । 


गाँधीवाद और नव्य गावीवाद [१३ 


के अपने चितन के ऊपर अपने नाम या व्यक्तित्व को हावी नही करते । उनका 
चितन विजुद्ध रथ से सामाजिक एवं मानवीय हृष्टि स होता है। इसोलिए 
बहुत ऐसे सदुप्रय हैं जिन पर खा के नाम भी अन्त नहीं है। इस विचार 
का समर्यत करते हुए आचाय॑ कृपलानी ऊहते है--' भारतोय मेधावी पुम्पो ने 
सामान्यत अवैयक्तिक ढग से तथा बिना नाम की चिंता ज्ये ही काय किया 
है। यदि उन घारणाओ एव कार्यों मे मोल्कता नाम की कोई चीज है तो 
यह जातीय है, वेयक्तिक नहीं ।”* गावी इसी परपरा के थे। वे भी विचार 
को अपने नाम से घोशिल नहीं बसागा चाहने थे। यहाँ तक कि अपन बिचारा 
का खोत भी प्राचोन शास्त्र एव परपरा घापित कर नवीनता एवं सस्ती 
सौलिक्ता का वे कभी दभ नहो भरते थ । 


दूसरी वात यह है कि जव किप्ती विचार-तत्र का निर्माण होता है, तो 
सके अनुयायी कभी-कभी विचार के वास्तविक रूप छो नहीं लेकर उसके ऊपरी 
या अनावश्यक जश को ग्रहण करते हैं । इसक्य स्प्रष्ट उदाहरण भिन्‍त मिल घर्मो 
एव सप्रदायों में मिलता है। सप्रदाय गौर वाद के नाम पर अनक खून 
खराबिया होती हैं गौर उनका वास्तविक ल्दय जो मानव-बल्याण है, वह पूरा 
नही हो पाता । वाद वस्तुत विचारों वीं जकडन है और विचार जब जक्ड 
जाता है, तो वह गतिशील नहीं रहना और अपना जीवन मुल्य खो देता है । 
फिर अपने सरक्षण के लिए सप्रदाय एव कर्मकाड आदि का निर्माण करता है 
जिसमे समाज में अधविश्वास एवं घर घर विद्धप बढते है । मानव इतिहास इस 
यात का साक्षो है कि बड़े बडे घर्मोपदेशकों एव विचारको के पीछे जो वाद एव 
सप्रदाय बने, उससे मानवता का कल्याण कम, किंतु उन धमग्रुहओ एवं चिंतको 
के साथ अन्याय अधिक हुआ है। गाँधी इस बात स अवगत थे और इसीरिए 
चन्हाने अपने पीछे कोई संप्रदाय छोडना उचित नही। समझा। अमरीकी विद्वान 
पाल प्रावर ने ठीक ही लिखा है--'यद्यपि माँधी ने भपने गतिशील शातिवाद 
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श्ड] गावीवाद को बितोवा को देव 


दो निष्क्रिय अतिकार एवं अश्नतिकार के सिद्धाता भिन्‍त सान कर, अपने 
विचारों का स्वामित्व विश्रजन नहा किया, जो बाये खठ़ कर गावीवाद के रूप 
में विकसित हुआ निरचय ही उन्होंने क्मत्तातीय याँवीवाद का नियेघ क्या, 
वरदु ऐसा छटाने मुल्पत आरतीय बनुयायियो म॑ स बल्वरानुसरणवादियों की: 
बाढ को कम दरने क लिए क्या जसम उन्हें सफटता नहीं सिजी । * गाँवी 
मूत्द सत्य के सावक, नीति के प्रवक्ता एव समाज-सुवारक थे, मानव 
आचरण वा सुघार एव उसका कयाण उदता प्राथमिक उद्रेश्य था। व अपनी 
साप्ताक्। का समझने थ और शायद यह भी अनुभव करत थ कि कोद वादा 

बनान पर वह कैव* विद्वानों के खडत एवं मठन का निर्जीवशास्त्र वन कर रह: 
जायगा, उसका वास्तविक प्रयोग जावन म नहीं हो सक्रेवा। एक दाशंनिकः 
दूसरे के सिद्धात को जपनान मे नहा अल्कि उसका विरोब करन मे ही पपना 
चुत्पायें मातते हैं।॥ अत सत्य के साथ वहा पर एक प्रकार वी हिंसा होती है # 
सत्य वे समीप पहुचन के वदल हम वाद के विवाद म कस जात हैं। इसालिएः 
गांवी ने वाद के इस विवाद म फैसना ठीव नहीं ससथा । 


फिर देश-काल के परिवर्मेत के साथ-साथ शब्द का भी बर्थ बदलता जाता 
है। जैसा हम देख चुके हैं कि सस्कृत साहित्य म बाद को तत्ववितु क्या केः 
यहुत ही सु दर जर्य म कहा गया है । परतु आधुनिक युग म वाद का प्रयाग 
सवीर्ण शव केंद्रित विचारों क॑ अर्थ मे होने लगा है। गावी ने घम की कोई 
भौसोश्कि सीमा नहीं मानी उसो प्रकार सर्द्धवचार के क्षेत्र भ प्राची लौर 
प्रतोची, प्राचोन बौर नवोद का भी कोई आग्रह नहां रखा। उन विचार 
कओी सवीर्ण क्षेत्र भ वँघ वर नहा रहा । व अपन विचार का दूसरे क विचार 
डए विरोधी भो तहीं मानत थ | इसीटिए व अपन विचार को वाद की सता देना 
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गाँधीवाद और नव्य-गाँधीवाद [१५ 


नहों चाहते थे। “वाद” के निषेध के पीछे उनके चाहे जो भी कारण हो, इतना 
तो स्पष्ट है कि उन्होते एक सभग्र जीवन-दर्शन एवं जीवन-पद्धति प्रदान की 
है। “बाद! को स्वीकारने में गाँधी के साथ एक कौर भी कठिनाई थी । सत्य 
के उपासक होने के नाते आजीवन उन्होने सत्य के साथ प्रयोग किया । जिस 
प्रकार सत्य सतत्‌ विकासशोल है, उसी प्रकार उनका जीवन भी विकासशील 
रहा । एक सत्य से दूसरे सत्य एवं दूसरे से तीसरे सत्य की ओर ये बढलते रहें ॥ 
यदि उन्हें "बाद! का आग्रह रहता, तो एक ही सत्य को उन्होने अतिम मान लिया 
होता ) परतु प्रगतिशील होने के कारण उनके लिए यह असभव यथाकि के 
अपने विचारों को “बाद” वा रूप देते | वस्तुत सपूर्ण प्रयोग समाप्त हो जान के 
बाद ही कोई निष्कर्य निकलता है तया उससे सिद्धात बनता है । छेकक्‍्नि जीवन 
में सत्य के प्रयोग का पूर्णविराम तभो होता है, जब जोवन की छीला समाप्त 
हो जाती है। यही नहीं, एक के बाद दूसरा व्यक्ति उस प्रयोग को चालू रखता 
है। अत प्रयोग के दौर भे ही हम कोई स्थिर सिद्धात बना डालेंगे, तो फिर 
सत्य के साथ न्याय नही होगा । इन्ही सब कारणो से गांधी ने स्वय वाद! का 
निषेध विया । 


४ गाँधीवाद किन अर्थो में 'वाद? है ? 

(क) गाँघीयाद एक सिहाबलोकन गाँची विचार के बहुत-से लेंखको 
एवं चितको ने “गाँधीवाद! का समर्थन स्पष्ट रूप से क्या है। श्री जयप्रकाश 
नारायण, श्री रगताय रामचन्द्र दिवाकर, डा० वी० पट्टानि सीतारमैबा," श्री 
हुसमायू” कबीर, * एवं डा० राममनोहर छोहिया' आदि के नाम ल्खिजा 
सकते है, जो “गाँघोवाद” का व्यवहार करते हैं । उसी प्रकार गाँधी विचार के 
आलोचक जैसे यशपाल, इ० एम० एस० नम्गूदरीपाद, हौरेन मुखर्जी, 





$ सीतारमैया, बी० पट्टामि, गाधी और गाँधीवाद (आगरा, शिवलाल अग्रवाल 
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१६] गाँधीवाद को विनोवा की देन 


मोहित से * एद सौ० जी० साह + जादि विप्ज्ववादी एव साम्यवादियों के 
नाम छाल्खनीय हैं जो “गाँवीवाद का प्रयोग करते हैं । 


श्री दिवाकर यह मानते हैं कि गात्री एक दाशनिक हैं क्योकि उन्होंने 
जीवन एवं भाथरण के सवध में निश्चित सिद्धात दिये हैं और एक समग्र विचार 
अणारी रू निर्माण किया है जो उनके जीवन एव कार्यों की आधारशिला है ।* 
फिर यदि हम उट्टे भौरिक खितक के रूप मे देखना चाहे तो उद्दे हम सत्याग्रही 
की सज्ञा दे सकते है । यह ठोक है कि उन्हाने दाशनिक होने का दावा नहीं 
छिया है और छाई व्यवस्यपित दशन ल्खिन का श्रयास नहीं क्या है परतु हम 
उनके दाशनिक विचारों को उतके क्यन जीवन एव कार्य के आध।र पर 
सक्‍लित कर सकक्‍त हैं । किर यदि हम उनके दर्शन का नामकरण करना ही 
चाह तो हम उस व्यावहारिफ भादशवाद (?7७०८४८७) १0०७«८०) की सज्ञा 
दे सत्ते है ।$ उपहाते भी स्वय ही वहा है कि व॑ कक्‍ल्पना-लोक भ विचरण 
क्रनवाल नहा बल्कि व्यावहारिक आादशवादी हैं ।” उनके दश्न को परीक्षा 
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गाँवीवाद और नव्य-यराधीवाद [१७ 


ताकिक संगतियों एवं अमगतियो के द्वारा नहीं, वल्ठि बाचरण एवं व्यावहारिक 
हृष्टि (?7०छ8एा+५० 9०70६ ० ५१८४७) से को जा सकती है।' इस प्रकार श्री 
दिवावर ने अत्यत स्पष्ट रूप से गावी को एवा मौल्कि दाशनिक एवं एक 
निश्चित विचार प्रणाली के सस्वापक्र * के रूप म॑ मानंदर 'गाधाौवाद का समर्थन 
किया है । 


उसो प्रकार साम्यवादी विचारक इ० एम० एस० हम्बृदरीपाद भी स्पष्ट 
रूप से गॉँवीवाद शब्द वा प्रयोग हरते हैं । वे तक करते है यदि यह सत्य है छि 
वर्तमान समय के शभ्राय सभो गात्रीवादी विचारव गाँधी विचार स ही प्रेरणा 
पाकर किसी न कसी रूप मे अहिसक वादोलन मे जुट हुए हैं यदि यह सत्य है 
कि भाघुनिक सरकारी नतागण भी गाँवीजी का ही नाम लेकर सामूहिंव हिंसा 
(%5५$ ४१0]८४८८) का दमन करते हैं और यदि यह सत्य है कि काँग्रस पार्टी थौर 
साम्यवादी पार्टी को छाड कर अन्य पार्टिया अपनी नोतिया के पक्ष म गाँधी 
के सिद्धात का नाम छतो हैं तो ऐसी परिस्पिति म गाँधीवाद शब्द के प्रयोग मे 
किसी प्रकार को आपत्ति नहीं होनी चाहिय ।* उनके अनुसार गाथी एक 
आदणशवादी विचारक थे जिन्होने अपन जीवन के अत अत तक्ष अपने आदर्शीं छा 
पालन तिसा । सत्य भहिसा, भौतिक सुखा स निवृत्ति इत्यादि नेतिक पूल्म, 
स्वतजता अजातेत्र एवं शाति जत्त राजनैतिक मूय जातिभेद उमसन, नारी 
जागरण सभो धर्मो एव जातियो व एकता इत्यादि सामाजिक मुल्य--उनके 
जीवन और शिद्षाण के अवियोज्य अग थे ।४ यदि यार-रूप में कहा जाय तो 
सचमुच सत्य और भ्हिंसा जैस नैतिक मृल्यो का तात्कालिक सामाजिक 


॥ एछएप्गोएछए कक हू छरल्कावीाा 4. माद्ााएहदर इड404चव्श, 
00 णा 9 7 


2 मिल क़छत ह फडटत7) री तट शाते बटाा6ठत 38 ४ठ्शेत बाध्य 
बाते 4 $5टयण णी व्रपट्छए३ ते पीणपशा। छाणी इटा६व्ते 358 व बल 
760६ (67 ब फा5 फगगदाग्रड़ पाते #५्याणा >+फित ए 23 


3 पषब्णाफेण्क्तेतएबते. ड.. का 8 77% _ऑग्यिबालिर अधर्व हिल वे करी. 
(बटर एटा, एटण्जोड 5 ?चछज्मागड प्लण्पच्ड, 959) 9 !2 


4 पते छए 2 ]3 


गाँ० बि० देए--+२ 


श्ड] गाँवीवाद को विनोबा की देने 


समस्याओ के समाधान मे प्रयोग का नाम गाँधीदाद'! हैं ।! यशपाल आदि 
अन्य लेखक एवं विचारक भी प्राय इन्ही बर्यों मे “गाँधीवादर के समर्थन में 
अपना तक प्रस्तुत करते हैं । 


(ख) गाँयीवाद " एक कार्य पद्वति आचार्य कृपकानी ने माना है कि 
साँवी ने सामाजिक एुव राजतैतिक समस्यातो के समाधान वे लिए एक विशेष 
प्रकार की दाय॑-पद्धनि को दुढ निकाछा है जिसे विनोबा ने सामूहिक सत्याग्रह” 
एव घीरेन्द्र मजुमदार आदि विचारको ने गाँधी मार्ग या गाँवीवादी-हप्टि/ बी 
सज्ञा दी है । वस्तुत गाँवी का जीवतक्रम, विचार एवं कार्य-पद्धतियो, विश्व- 
दर्शन वे! इतिहास मे अपना विशिष्ट स्थान हैं.। इस जीवन-हृष्टि एवं कार्य-पद्धति 
को विनोवा सन्याग्रह-दर्गन की सन्ञा देते हैं जिसके सहारे विश्व को समग्र रूप मे 
समझा जा सकता है। इस भर्थ में गाँवीवाद!/ एक विश्लेष कार्य-पद्धति के 
अं मे उपयुक्त होता है । अर्वात्‌ गाँवीवाद सचमुच गाथी मार्ग है । 


(ग) भॉँघीवाद एक छिद्धात एवं प्रिद्धात तत्र सिद्धात के तीन अभमें 
बतलाये गये हैं ।* पहठा अर्थ है कसी वस्तु के सब मे व्याख्या देना अथवा 
विचार की प्रणाली का निर्माण करना । दूसरा अ्थे है कसी भी विज्ञन के 
अपूत्तं विपयो के सवध में विवरण प्रस्तुत करना एव तीसरे अष्ये में 'सिद्धाता 
व्यवहार के विरोधी प्रत्यय के रूप मे समझर जाता है । 


गौतम मे अनुसार तलब (शाम्त्र प्रतिपादित अर्थ) अधिम्ग्ण (वेदार्थ) छुब 
अम्युपगम (घर्तिक नियम) णी सस्थिति (विचारधारा) ही सिद्धात है बयवा 
खआगमस द्वारा प्रतिपादित चस्तु व्यवस्था के नियमन यो खिद्धात कहते है ।॥३९ 
स्कूल कोश भे सिद्धात का अथ अभिज्ञाय, छार्मिक नियम, व्यवस्था, अनुप्ठान, 
(क्रिया विश्वेप एव दार्शनिक सान्यताओं का विश्लेषण र्ग्ना बताया है । 


गाँवीवाद इस बर्थ मे सिद्धाता को नहीं समयता है, जिसका सबध डलिसी 
अपूत्तं विषय स ही हो लौर न यह सिद्धात' दा श्रयोग व्यवहार विरोबी वस्तु 
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गाँधीवाद और नव्य-गाँधीवाद [१६ 


के रूप मे ही करता है। सच तो यह है कि गाँती के सिद्धान्तों की उत्पत्ति जीवन 
में किसे गयें प्रयोगा एव व्यवहारों से होती है | इसलिए साँचीवाद में सिद्धात 
एवं व्यवहार, कम एव ज्ञान, दोनो एक ही पूर्ण सत्य के दो पहलू हैं। अत डा० 
ड्राफ्टरी ने ठीक ही गाँवीदाद वो वैचारिक एवं व्यावहारिम--दो महत्त्वपूर्ण 
पहुचुओ मे बाँटा है ।' ज्ञान की नियमन श्रशाली में सिद्धात का व्यवहार से 
सवब नही रहता है। परतु आगमन एवं अनुभव वी पद्धति में सिद्धात, 
व्यवहार के साथ, अवियोज्य रूप मे जुडा रहता है। गाँधी वी विचार-पद्धति 
आयमनात्मक ही मानी जा सम्तो है, क्योकि यह प्रयोग की पद्धति है। पुन 
यहाँ ज्ञान, कर्म के साय भखड रूप भरे साथ जुड रहता है, भत व्यवहार और 
सिद्धात् के बीच भें कोई विशेत्र उत्पन्न नहीं होता है । 


गावीवाद, जीवन के अनेक क्षेत्रो मे माधी के तात्विक, नैतिक, धामिक, 
सामाजिक एवं दाशनिक मान्यताओं एवं अभिम्नायो का विश्लेषण है। मह ठोक 
है कि जहाँ तक इन विचारी में व्यवस्या एव विषि, यादि का प्रशइन है, यह 
गोतम, कपिठ, शझर, रामानुज, अरस्तु, व्यन्ट एवं धहोगेल आदि दार्शत्रिको के 
विचारों के समान युव्यवस्वित नटी हैं । शायद सह इसलिए क्रि गाँरी कोई 
समसदोग दाशंनिक नही थे । कसी दार्शनिक विधि या व्यवस्था का श्रतिपादन 
करना भी उन्हे अभीष्ट नहों था । परतु गाँवी के विचारों में बाहरी सुब्यवस्था 
का भले ही अभाव हो, लेकिन उतम नातरिक पुव्यवस्था एवं क्रमवद्धता अवश्य 
है ।* गाँधी के विचारों मे व्यवस्था का पूणरूपेण अभाव नहीं है। र्ने नैस 
में लिखा है---''सामुद्ायिक सधप के समाधान मे गात्ी न जिस प्रकार के 
ब्यवहारा को अपतवाया, उन्हे कुद ही कशो तक पुव्यवस्यित तत्र में परिणत 
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२०] गाँधीवाद को विनोवा की देन 


किया जा सकता है !' यदि उनकी पद्धति के वियेष खड़ पर बधिक वछ दिया 
जाय तो हम गाँवों के उपदेशो की उ्यास्या एवं भ्रकार स पाकशास्त्रीय सिद्धात 
की तरह छिदें सिद्धांत के रूप मे करते हैं॥ हमर यह थ्रू७ जाते हैं कि उन्होने - 
“साधन साध्य की एकता का सिद्धान्त दिया 7 जाचायें काटानी भी गाँती 
के विचारों मे एक व्यवस्या एवं समग्रता पाते हैं ।* उनवी आध्यात्मिक, 
नैतिक, समाजणशास्त्रीय सभी धारणाएँ एक दूसरे से पूर्णह्पेण सामजस्यथ रखती 
हैं । ल्यता है कि इत सव के बीच उत सवघ हो ) ईश्वर या सत्य उनके 
ितन का आवार है जिंत पर उन्होंने क्यो भी प्रदार ली सशय की भावना 

छयकत नहीं वी है। 'जहिसा! एव 'खावन-साध्य की एकता! का नीलिशास्ज 

इसी का परिणाम है ॥ सामाजिक, द्ार्थिकू, राजनैतिक एव घार्मिक समानता 

कौ भावना भी बहटिद्वा के ही मूर्त परिणाम हैं | प्रजातत्र एवं रामराज्य वी 
बल्पना का आधार अहिंसा अर्याव्‌ प्रेम ही है। इसो धभ्रकार---अनेकातवाद' 

ओर “स्थादृवाद! पर उनती श्रद्धा, विचार के क्षेत्र म, अहिंसा-भावना का ही 

विस्तार है । बलएव गावीबाद मे तत्त्वधास्त, नीतिशास्त्र, समाजशास्त्र, राज- 

नीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र एव ज्ञान-सिद्धात सभी के वीज विद्यमान हैं। भत यह 

कहना कि गाँवी के सिद्धात मे कोई विद्वर-तन नहीं है, असयत होगा । इसीडए 

धिद्धात-ठत्न के अयय॑ में भी गाँवीवाद को 'वाद' कहा जा सकता है। 
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गाँधीयाद नौर नब्य गाँवीदाद [२१ 


आज पश्चिमी जगत्‌ म भी दशन के क्षेत्र म व्यवस्ता एवं सत्र निर्माण के 
प्रति अभिरुचि नहीं रही । वौद्धिक व्यवस्था के स्थान पर आज जीवन एव 
जउर्श्य वी व्यवस्था को स्वीवार क्या जाता है । प्रयोगवाद एवं जस्तित्ववाद 
इसके उदाहण हैं । गाँवों विचार म यदि व्यवस्तथा एवं तत्र नहा भी हो तो 
भी वाद वहुलान के लिए इसकी आंत रक योजना एवं सामुजस्य पर्याप्त है । 


गावी के चिंतन सम सिद्धात भी है भौर व्यवहार भी | साथ-ही-साथ 
इसम अर्तनिहित व्यवस्या और सामजस्य भी है । परतु बाद के लिए इतना 
हो पर्याप्त नही है। इसके लिए सिद्धात एवं सिद्धात तत्र को नवीन भी होना 
चाहिय 3 गाधो के सिद्धात म मवीनता एवं विशिष्टता भी है यद्यपि गाँधी ने 
विनम्रतावण यह स्वीकार किया है कि उनके विचारो मे कोई नवीनता नहा है। 
सत्य और अहिंसा दानो पुराने सिद्धात है। लकिन उन्हाने सत्य जौर अहिसा को 
सचमुच नये आयाम प्रदान म्यि हैं। उनके सिद्धात को पुराने मिद्धातों वी धुन 
रुक्ति नहीं मानी जा सकती । इस नवीतता एवं मौल्क्ता को सत बिनोवा भावे 
एव आचार्य कृपटानी न भी स्वोकार क्या है ।* पाश्चात्य विचारक भार्ने नैश 
भी गाँती विचार ब्ये इस सौह्लिता के पोषक हैं ९ 

गानीवाद की नवीनता को कई दृष्टिकोण से समया जा सकता है। यह 
ठीक है कि गाँती वे' अतेक शब्द पुरान है परतु पुराने शब्दों म नयें अथ प्रदान 
करना गाबी को अपनी विशपता है। सत्य अहिसा ईश्वर टत्यादि धुराने शब्द 
हैं. परतु गाधीवाद म इन शब्दा के अथ॑ पहले स बिल्कुल बदल गय हैं। सत्य 
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२२] गाँवीबाद को वितोवा की देव 


वा अर्थ केवच मन, वचद और कर्म को सत्यता ही नहीं है, वल्कि यह ईदवर- 
सत्ता का भी सूचक है अहिंसा का वर्य केवल हत्या अयदा पीटा का निषेत ही 
नहीं, बल्ति प्रेम” भी है जिसकी सर्वोत्तम अभिव्यकित सेवा के माध्यम से होती 
है। “ईश्वर' संचा ता है ही, परतु उसको पूण अभिव्यक्ति सत्य के रूव म ही 
हाती है! 


सत्य और अहिसा को जभिव्यक्ति के लिए भी गाँघी ने पूर्णण नवीन कला 
निकाठी है। प्राचीन ऋषि झुनियो ले सत्य बोर अहिसा को वैबक्तिक उत्याल 
के लिए आवश्यक घ॒र्में समया था । परतु गाँवी ने इसका क्षेत्र विस्तृत कर दिया 
है । उनके अनुसार सत्य और अहिसा केवठ मन की ही स्विति या आत्म चुद्धि 
का ही साधन नहीं है, बल्कि इसके द्वारा समाज और राज्य को भी छुद्ध क्या 
जा सकता है.। इस प्रकार सत्य और भहिसा अपनी नदीनता म॒ दिव्य हैं ।१ 


गाँघीदाद को कुछ घारणाएँ उनकी अपनी सजनात्मक प्रतिभा वी भी 
जउपन हैँ, जैसे, स॒त्याग्रह!, 'सर्वोदय', 'साघन-खाध्य दी एकता! दत्णादि | इन 
ारणाओ मे प्राचीन प्रतिमाजा का सगठन नवीन तरीदे' स हुआ है। मनो- 
विज्ञान भी यह स्वीकार करता है कि रचनात्मक कल्पना मे हम विगत अनुभव 
को प्रतिमाओो को ही नये ढग से सजाते हैं जिससे हमारी समस्पाओे के समा- 
धान में सुबित्रा होती है। अत पुरान शउददी के रहने पर भी अर्थ एवं सगठन 
की नवीनता एवं विशिष्टता हो सकती है । गाँत्री का सिद्धात इन्हीं अर्थों म 
नवीन एवं विशिष्ट है। 


(ग) ग्रॉघीवाद सपूर्ण गौँधो वाइ सम के जय मे गावी के कथना को 
भो हम “वाद” की सज्ञा दे सकते हैं । जैसा हम देख चुके हैं कि न्‍्थाय कोश के 
अनुसार अपने सत या विशिष्ट विधारघारा का, प्रभावोत्सादक शैली में, क्या 
या वर्णन का दाद? की सक्ञा दो गयी है | गाँछी ने सपने जीदन मे केवड कम 
की साधना ही नहीं की है, साधना के अनतर उन्हाने भिन्‍त भिन्‍न क्षेत्रों मे 
अपने विशिष्ट मतो को समझाने के लिए विशाल वाह मय की रचना भी वी है, 
जो सपूर्ण गावी-वाड मय के नाम म कई भागा स प्रदाशित हा रहे हैं। इसके 
एवं भाग मे ल्गभग ६०० पृष्ठ रह हैं। इसस यह प्रदट होता है कि गाँघो 
अत्येक विषय पर अपना विचार आजीवन रखते रह हैं और उनके वश्ना का यह 
विपुल वाड मय गाँवोवाद है। इसोल्टिए उनके विचारो के विभिन जगा पर दश 
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गाँचीवाद और नव्य-गाँवीवाद [२३ 


एव विदेश में अनेक प्रामाणिक एवं शोपपूर्ण ग्रय ल्खि जा चुके है और लिखे 
जा रहे हैं।" 

(घ) गाँधीवाद एक वोतराय कथा के अर्थ मे परतु 'बाद' के लिए 
केवल वाड_मय या कबन ही पर्याप्त नहों है। जेन दाशंनिका के अनुसार इसे 
“बीतराग” कथा होनो चाहिये, “'विजिम्रोपुकवा”” नही । जैसा हम देख चुके हैं 
स्पाय-सार शक कदम और आगे बढता है और वाद” के लिए वीतराग व्यक्ति 
को भी अपेक्षा रखता है। यहाँ गाँधी-विधार की पृष्ठभूमि पर थोड़ा विचार 
करना होगा। गाँधो नतो व्यक्ति-निष्ठ थे, न गुसुनिन्‍्ठल, न ग्रथ-निष्ठ और न 
सप्रदाय-नि8 । उनकी एक ही निष्ठा थी ओर बह है सत्य निहा । आप्त पुरुष की 
त्तरह वे यथाय॑ ही बोलते थे, चाहे उनकी क्तिनों ही बड़ी क्षति क्यो नहो 
जाय | इसलिए उनका यदि कोई वाद था तो उम्र हम 'सत्यवाद! या “ययार्प- 
बाद” ही कह सकते हैँ । उन्होंने आजीवन सत्य के साथ ही प्रयोग किया है। 
उनके द्वारा विषम प्रतिपादन में जय-पराजय को भाकाक्षा नहीं है। उतका 
साहित्य तो समन्वय की एक विराट चेष्टा है। जीवन के मूल्यवान तत्त्व को 
किसी भी दिशा से ग्रहण करने मे उन्हे कोई आपत्ति नहीं होती। भिन्‍्न-भिन्‍त 
विषयो पर वे अपना मत देते तो हैँ, परतु भनासकत भाव से । इसलिए उनके 
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श्ड) माँवीबाद को खिनोवा की देन 


कथन मे जल्म और वित॒टा नहीं हैं । उनके मन मे एडमात्र भावना सत्य का 
सान है। सत्य के सघान के लिए वे अपन को गूल्य म॒ विलीन कर देते थे और 
झकसर कह उठते थे,--- 'गाँवीवाद नाम वी कोई चोज नहा है । मरा कोई ञो 
आगद नहीं है ॥” इसग्ने वढ कर वीतराग एवं वीतराग की क्‍या का बया उदा 

हुरण हो सकता है २ गाँवी स्वत गीता के अनासक्ति योग म विश्वास रखत ये 
खा स्‍्वय चैसा हो ग्राचरण भी रूरते थे। इसोलिए सो वाचार्षे कूपरानी ने 
उन्हें कर्मयोगी को सज्ञा दी है १ निश्चय ही कुझ लखकत एवं विचारवों ने उन्‍्ह 
पू“जीदाद का समर्यक घोषित क्या है, परतु उनके विषय भ ऐसी भालोचला 
स्त्ति दृष्टि एव असनुटित चिंतन का ही परिणाम हो खा है। वास्तविष्ता 
ती यह है कि गाँची न बनासकत एुद चीतराग पुरुप वी तरह सत्य के प्रयाग के 
आधार पर जो देखए और खनुभव किया उसी को हमारे सामने रखा । 


(च) साँरीवाद एक जोवन दशन के अथ में. 'वाद” का अथे निश्चय 
द्वी सुव्यवस्यथित तत्व-दशंन स ल्या गया है परतु इन दिना कुझ पाश्चात्य एवं 
अआच्य दार्शनिल इस निष्कर्ष पर बाये हैं कि सभी प्रकार के दर्शनों का मुख्य 
छद्ृदं शय मानव एवं उसके जोवन का बर्थ समसना है। अतण्व दशन का उद्देश्य 
मानव के लिए जोवन-पर्दाठ छी खोज करनी है। अत यह भेद करना कि 
धरश्चिमी दशन विचार प्रणाठी स सवद्ध है एव भारतीय दर्शंत जीवन-पद्धति से, 
अन्याय है | सभो दशन, चाहे प्रत्यक्ष रूप स या परोक्ष रुप से भिन्‍न मिलन रूपों 
मै सानव-जीवन-पद्धति का हो विरास झरत हैं ।१ दशन का समुस्य विषय मानव 
एव उसका जीवन है । अब दर्शन आाज तत्त्व-मीमासा के भुद्र ब्योम से उत्तर 
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गाँधोदाद बौर नव्य-गाधीबाद [श्प 


बर मानव-जगत्‌ मे प्रवेश कर रहा है | समाज-दर्शन वा महत्त्व दिन प्रतिदित 
बढ़ता जा रहा है; आज तत्त्व का अर्थ भी “'जीवन-तत्व करना होगा । इसमे 
किचित्‌ सात्र भी सदेह नहीं कि गाँतीवाद एक सुव्यवस्यित जीवन-दशन 
है । उन्होने निरतर जीवन और जीवन के प्रयोजन वी ही समझते का प्रयत्न 
किया । उनके लिए दशन ग्रानसिक विद्यसिता या कारई बौद्धिक व्यायाम नहीं 
है यह तो जीवन मुल्या का बल्वेषण है । इस्नलिए उन्होने जीवन म॑ स्वधित्त 
सभी बुनियादी समस्याओं पर गहराई स सोचा नौर उनके समाधान भी अस्‍्नुतत 
वि । मम के क्षेत्र मे 'सव वर्म-समभाव?, समाज परिवत्तन के क्षेत्र मे सत्या- 
ग्रह”, नैतिक आदश के क्षेत्र मे 'सर्वोदिय', प्राकृतिक जीवन के छिए 'ग्रामोद्योग!, 
“प्राकृतिक चिक्त्सा? एवं “ब्रतादि के रूप मे उनको देन को कौन जीवन-दर्शन 
उपेक्षित कर सकता है ? 

गाँवी-जीवन-दशन के चितकों में नेहरू, विनोया, राजेन्द्र प्रखाद, राम 
मनोहर लोहिया, चक्रवर्तों राजगोगाल्ाचारो, कृतछाती, तथा बन्‍्य सर्वोदिय 
विचारवो को भुरा नही जा सकता । गराची की अहिंसा को आधार मान कर ये 
विचारक नयी नयो समस्याओं पर मये-तये ढग से विचार करते हैं। विश्व के 
अबेक देशों मे, जैसे अमेरिका म मार्टिन लूथर किंग, फ्रांस से आवेषियर, इटली 
से डोडची आदि अनेक पाश्चात्य लोगो ने अपने-अपने 5ग से अन्याय के अहियक 
प्रतिकार का मार्म प्रशस्त किया है और गाँवी के विचारो से उन्हें अजीब स्कूर्ति 
एब प्रेरणा मिली है । 


गाली के विचारो पर लिखे गये आघुनिक शोद-ग्रथ एवं आयोजित राष्ट्रीय 
एव. अतर्राष्ट्रिय विद्वतू-गाष्ठियाँ एवं परिचर्चाएँ स्पष्ट रूप से गाँवीवादी- 
जीवन-दशन की खार्थ॑द्ता प्रकट करती हैं । ग्रूतस्कों जैसी अतर्राष्ट्रिय ससथा 
ने भी गाँवी शताब्दी व में गाँवी के विचारों के मुल्याकन के छिए विश्व 
भर के विंद्ाना को भामन्रित किया था । दिल्‍ली म “आधुनिक सदर्भ में गावी- 
विचार वी सार्थक्ता” विषयक अतर्राष्ट्रय-गोप०्ठो मन केवल अमेरिका, इगलैट, 
एब यूरोपीय, अफ्रीवी एवं एशियायी देणा से, वल्कि रस, पो्लेंड, चैकोस्ली- 
वाक्या आदि साम्यवादी देशा से भो क्तिन ही तजस्वी विचारक पधार थे। 
रूगता है, हिंसा, युद्ध, वैमतस्य एवं कूटनीतियो मे जाकठ निमग्न विश्व गाँची- 
जओोवन-दशन को दूढ रहा हो। मानो सभ्यता सिसिकस वी भावत्ि अपनी उच्चतम 
चोटी पर पहुच कर पाशविकत्ता के गत॑ मे ग्रिस्ते स बचने के लिए “सध्ययुगीत 
सत्तः के इशारे पर “घेरे युग” को ओर पुनरावत्तंव कर रहो हो। संसदीय 


२६ ] गाँजीवाद वो विनोवा वी देव 


पृचतन वे बृत में माँवीवाद या सर्वोदिद विचार को भो बकराजक्तावाद, प्रत्ययवाद 
पुव मावसंदाद वी तरह “वाद” माना गया है * यह ठीक है कि इसमे अनेक 
अस्पष्टताएँ और असगतियाँ भी होगी ॥ परतु कोई दशन पूर्ण तो होता नहीं। 
जो भी हो, ट्म दसकी सार्थकता के सवव में भले ही एक्मत न हो, क्त्ि 
चैक्ारिक क्षेत्र मे इसके अस्तित्व को हम बस्वीकृत नहीं कर सकते 4 
५ मूल्याकन 

गाँती के क्यनों स हो ग्ाँवीवाद को “बाद! कहने के पक्ष एवं विपक्ष दोनो 
में छक्नियाँ मिलती हैँ । इसकी कई प्रकार से व्यास्या की जा सकतो है। पहला 
सह कि गाँवी जात्म विरोधी वात करने हैं, भयोक्ति एक ओर वे कहते हैँ--- 
*'गाँवीदाद नाम की कोई दीज नहीं है ।”” तथा दूसरी ओर यह भी कहते हैं--- 
+'शाँवीवाद सदा अमर रहेगा ॥! यदि गाँवीवाद की सत्ता है ही नहों, तो क्र 
इसके अमरत्य एवं इसको व्यावह्यरिक्ता का प्रश्न ही नहीं उठना | परतु हम 
गाँली की उक्तियों को इस आर्य मे नहीं छे सक्‍ते। हम सदर्भभी समझना होगा । 
इसरिए गाँधी के विचारा की समीक्षा सतंशास्त्र के सामान्य तियम से नहीं की 
आजा सब्तो है। इसलिए कि उन्हाव अपने विचारा को कसी सिद्धात स बाँघने 
ला प्रयास हो नहीं क्या है । उनकी भूमिका ही समन्वय और प्रयोग की रही 
है । अत इन दो दिरोवी उक्तियो का भी समन्वय क्या जा सकता है। एक 
इष्टिकोण से गाँवीवाद 'वादः नही है और दूसरे दृष्टिकोण स यह “वाद” है। 
चअदि रूढ एवं सकीण विचार के रूप में देखा जाय ता यह “वाद? नही है, परतु 
सतत विकासशील समन्वयात्मक विचार के रूप भें यदि गाँधीवाद को देखा जाय 
त्तो यह “वाद! है। स्थादवाद न्थाय 4 झावार पर सता हम गाँवी की विरोडी 
उक्तियों का समन्वय कर ही सकते हैं । 


गाँची की समन्‍्वयात्मच एवं विनोबा की वितक॑ पद्धति के सहारे भी इसकी 
स्थाख्या को जा सकतो है, जहाँ सम्पूण सत्य को समग्ररूप झे देखने ना प्रयास 
किया जाता है । इसके अनुसार हम पह कह सकक्‍त हैं कि गाँवी ते कोई स्वतत 
चाद नहीं बनाया है, वल्कि विभिन्न वादा एवं विचारों का एक व्यापक समन्वय 
विया है। 


बिनोवा के विदारा दा भो दसो हष्टि स समझा जा सकता है। विनोवा 
बाद को “खडित दशन” के रूप में मानन हैं, समग्र दर्शन के रूप मे नहीं। 


॥ 90८ॉण, #ैदा मन, उक्काश्स्बंठाब 42 एजा|टबर 24. दिएमामाएड 


छा), (80039, और एच७७कराजड छ०्च८, 967), ए७ &-9& 


गाँवीदाद और नव्य-गाँधीवाद [२७ 


“इसलिए वे गाँवी-विचार को वाद? के रूप में स्वीकार नहीं करते। परतसु 
जैसा हम देख चुके हैं, गौघीवाद मे स्वाभाविक रूप मे पूर्ण या समग्र दृष्टि है। 
-अत इस दृष्टि से सर्वोदिय-दर्शन को हम वाद कहना चाहें तो कह सकते है । 
हक विशेष अर्य मे विनोबा ने भी बाद के महत्त्व को स्वीकार किया है। उन्होने 
न्कहा है “वाद अत्यत आावश्यक है, क्योकि बिना बाद के न मैं क्रापतो समझा 
च्सकता हूँ न आप भुझे | अ्रह्मसूत्र भे निबिवादता के लिए याद है ।"* गीता ने 
भी “वाद” को ईश्वर की विभूति माना है ।* कितु सामरन्‍न्यत विनोबा “बाद! 
का निपषेत करते हैं ॥ ऐसा लगता है कि वे ववाद' का प्रयोग तक के अर्थ में 
करते हैं । लेकिन तक की भी अपनी सीमा होती है। समग्र-दर्शन मे हम शुप्व 
सर्च या बौद्धिक चितन से ऊपर उठ जाने हैं। यही पर गपरोक्षानुभूति या 
आतिभज्ञान को प्रवानता रहतो है । इसीलिए विनोबा कहते है “पूर्ण हृष्टि में 
चाद क्षोण पड जाता है ।” नपने विचारो को दूसरो तक पहुचाने के लिए या 
दूसरे को समझाते के छिए तक॑ की आवश्यकता त्या उसकी उपयोगिता है। 
परतु एक ऐसो स्थिति आ जाती है जब हम तक से ऊपए उठ जाते हे । यहाँ 
ध्यर ताकिक समावान की आवश्यकता नही पडतो। परतु इसका यह बर्थ नहीं 
कि यहाँ पर तक की पूण समाप्ति हो जातो है। इसका इतना ही अर्थ है कि यहाँ 
पर तर्क गोण हो जाता है। धिनोबा “वाद? के विकल्प रूप में समस्वय-विचार 
को ग्रहण करते हैं ।* तत्त्व के सबध में वे समन्वय को नीति का पालन करते हैं 
ओर यह ठीक भो हे। समन्वय में कसी भी पन्‍क्ष पर अधिक वर नहीं दिया जाता 
है। इसमे सर्वाद्भीण रूप से विचार क्या जाता है । इसलिए यह तक से ऊपर 
“का नियम है जिसको विनोजा 'वित्कः कहते हैं। इससे विरोबों का परिहार 


१ भावे, विनोवा, बित्तों बा-चितत, (बारायमी, सं सेवा-रुप-प्रकाशन, १९६६), 
जञअक १०-११, १० २२१ 
+ “दाद प्रददतामइम? ! जीता, १०३२, देखिये, विनोबा-चितन, अके 
१०-११, ए० २२, देखिये गीता (शाकर-भाष्य), १०३२ बाद अध॑निर्णय देंतुत्वातू 
गीता (रस्सासुफ-माध्य , (०८४३ जल्एडशिवडर्टदि कुबेदा धल्वानिफ्काय पहली बाद य छत 
अइम्‌ ।, देखिये, विनोबा-चितम, अक १०-११ पृष्ठ २३ (कुट नोट), घरु शिध्ययों 
कथा बाद $ तत्वबुअुल्ठो| कथा दाद ६ 
ह ब्रह्मर॒त्न, ११४ “तत्त, समवयात्‌ ।” देखिये, विनोबा-चितन, अक 
5०-११, ए्र० <८। 


२८] गाँघीदाद को विनोबा को देन 


होता है । परतु समन्वम वो हम यदि सिद्धात विगेष या “पद्धति विषष” 
के अथ भ लें तो फिर इसे वाद मानना ही पडेगा । गाँधीवाद तक या बहसः 
के अर्थ स्‌ 'वादः नहो है। यह सिद्धात या “एवहार के अर्य में (दाद! है ॥ 


वबिनोबा वाद! के गिरे हुए बर्थ से भी अवगत हैं ।९ शायद इसोलिए थे 
बाद! के चार विभाग करते हैँ दम्भवाद अज्ञानवाद भावाथवाद और यया्थें- 
बाद ।* इन अर्थों मे ता गाँरीवाद स्पष्ट रूप से वाद नहीं है । 


क्सो सिद्धात या सत्य के पीछ व्यक्ति का नाम जोड़ना या व्यक्तिगत 
सवनाम जत मेरा सिद्धात या अमुक का सिद्धात वा प्रयोग करना सचमुच 
उसे सोमित करना है। इसीलिए विनोबा गांधों बे इतने समीप होते हुए 
भी साँधी वा वास लेकर शुछ बहना नहीं चाहरगों। मेरी गुक्तित के स्वानः 
पर केवल भुवित वा प्रयोग करना वे उचित समयते है ।' क्रर्थात्‌ वे सत्य वो: 
विसी व्यक्ति दी मर्यादा म बाँधना नहीं चाहते ओर इसलिए भी याँधीवाद” 
का प्रयोग नहा करते है! परतु इंसभ गाँधी के वास्तविक सिद्धात का विरोक्त 
नहीं होता । विनोबा यह मानते है कि मनुष्य प्रतिपषल बदल रहा है विवासः 
कर रहा है। गौँगी वस्पूरवा नौर वे स्वय प्रतिदाण बदलते आये है ।४ ऐसो: 
परिस्थिति म॑ गाँवीजी ने सम्यूण जीवन मे जो कुछ कहा है और क्या है गाँधो- 
वाद उसी का एक निश्चित विचार तन्न है। विनोबा के अनुमार यदि स्पष्ट 
रूप से हम गाँधी की देन को जानना चाहे तो यह सामूहिक अहिसा या: 
सत्याग्रह ही है। यही उतकी सर्वाधिक मौल्किता या नवीतता है । 


आचाय कृसलानी वी युक्तियो का भी सार यही है कि वाद! या सर्जन 
श्रद्धा एवं आस्थादानू्‌ अनुयादी लोग करते है. जितमे सजताध्मकू एवं विवेच- 
तात्मव घंतना का अभाव होता है । कोई विचासक स्वय उसका निर्माण नही 
करता । परतु उतका यह कथन केवल कुछ ही प्रकार के वादों खास करके: 


१ विनोबा चितन; अक १०-११ पृ० २७। 

२ भावे बिनोत्रा विचार पोधी (नाई दिल्ली सस्ता साहित्य मश्ल प्रकाशनः, 
१९६१) १० ९६ | 

३ भावे विनोग आत्मज्ञान और विज्ञान, (वाराणसी सब सेवा राध प्रकाशन, 
१९६४) पृ०७१॥ 

४ भावे विनोबा नवी-नवों भवति जयमान , गाँधी सार्ग (हिली) (दिल्ली, गाँषी 
शांति प्रतिष्ठान, भक १ अप्रल, १९७०), पृ० ४५ । 


गाधीवाद ओर नव्य-गाँघोवाद [२६ 


आमिक वादा म ही लागू हो सकता हैे। दशन और विज्ञान के क्ष त्र म एय अनक 
च्वाद हू जिनका निर्माण विचारको न स्वय किया है। जम कापट का समीक्षाबाद, 
कर का अर्द ठवाद इत्यादि ॥ वस्तुत यह विचारको वी क्षमता एवं अभिरचि 
चर निभर करता है। दूसरी बात यह कि यदि हम मान भी छ कि वाद का 
निर्माण केवव अनुयायियो के द्वारा ही होता है तो इसमे क्वलू वाद वी उत्पत्ति 
का प्रश्न हल होता है इससे “गाघीवाद वी सत्ता का नियध नहीं होता॥ 
जाधीवाद का सृजन ग्राघी ने किया या उनके अनुयायियों ने यह एक बरूग 
अश्त है। यदि यही सत्य है कि इसका सृजन गाँघो के अनुयाय्ियां ने ही किया, 
स्तो इतना तो अचश्य सिद्ध होता है कि वाद है। हमने यह देखा है कि गाधी 
का सम्पूण विचार किस प्रकार एक समग्र दशन के रूप मे उनके जीवन काल 
जे ही विकसित हुआ है। 


जहा तक विचार वी प्रगतिशील्ता एवं जलता का प्रश्न है यह सापेक्ष 
रूप से ही सय हो सम्ता है। हर वस्तु भ तादा म्य भौर भेद का सम्मिथण 
रहता है । गाधीवाद म गतिशी ता है उन्मुकतता है--यह इसका विशेष 
जुण है। परतु ”समर एफ अथ म प्रतिबद्धता भी है क्योंकि इसके सारे विचार 
शव आचार सत्य एवं अह्सा” की टीक पर ही आगे बढते है। कसी भी 
“विचार एवं व्यवहार जिसमे विशिष्ठता एवं नवीनता हो सीमा भी उसमे 
अवश्य हो रहती है । दशन का इत्तिहास बतलासा है कि विश्व मे अनेक एम 
खाद है, जिनम अत्यधिक उन्पुक्तता श्रमतिशील्ता एवं उदारता है फ़िर भी 
आह हम वाद की सज्ञा देते हैं। जमे बिलियम जम्स का भ्रयोगवाद, जैन 
द्ाशनिको का स्यादवाद अनेकातवाद एवं पश्चिमी जगत्‌ का अस्तित्ववद 
इत्यादि । अत गाघी के सिद्धात की ध्यापक्ता स्फूर्ति एवं विकासशोल्ता के 
ज्मावार पर इज हम बाद को कोटि से अछग नहीं कर सकते । ऐसा करना 
“प्रचलित भाषा की मान्यतालो का भो विरोध करना होगा । भाचाय कृपछानी 
गाधीवाद शब्द पर आपत्ति इसलिए भो करते हैं कि इसम सु-्यवस्थित 
विचार प्रणाली का अभाव है । परतु ४ कभी-कभी स्वय मात्र ल्ते हैं कि गाँधी 
न्े चितन में सभी विचार आपस मे सवद्ध हैं ओर उनमे आतरिक सबध है 
जिसस सुव्यवस्थित दशन का निर्माण होता है। बे यह भी मानते है कि 
गाधी सम्पुण जीवन को एक इकाई के रूप मे देखत है तथा उनके विचार 
ज्जीवप की समस्याआ से सबद्ध है । उतके उपदेशो एवं समाज-सुधार की क्रिया 


३०] गाँघीवाद को विनोबा वी देन 


स भी एकता एवं समन्वय है ।' फिर भी इस एम्हपता को दर्शन-प्रणाली कौ 
सज्ञा नहीं दो जा सकती है । यदि गाँधी के समस्त विचारा मे मातरिक सबंध 
है तो बाह्य गाली का निर्माण करना उतनी महत्त्वपूर्ण बात नहीं है। गाँधी 
ने विचार प्रणाली नहीं बनायी, उनके शिष्यो ही ने बनाया बयवा स्वाभाविक 
जय से उसमे व्यवस्था जरा गयो है---ये उतने महत्त्वपूर्ण नही हैँ जितनी गँनी- 
विचार की मोरिक्ता, विशिष्टदा एवं नवोनता, जिसे आचाय॑ कृपलानी पूर्णत: 
स्वोकार करते हैं । ञ 

जाचार्य कृपछानी गाघी को ससदीय चिंतक एवं दाशनिक को कोटि मे नले 
रखना चाहते, क्‍्योफ़ि गाँघी ने तत्त्दो के मीनमंख के बदले जीवन को समस्यातो 
से जुझना ही ठीक समझा । कसी दाशंनिक-पद्धनि या दाशनिक-तत्र निर्माण 
करने को भपेक्षा उन्हाने जीवन की पद्धति एवं जीवन-तन्न का निर्माण किया 
पो यदि हम भारतीय दर्शन की परम्परा पर विचार कर तो भी गाँधी कौ 
पार्शनिक्ता प्रकट हो जायगी । भारतीय दर्शन की उत्पत्ति ही जोवत वी समस्यारों 
के शाश्वत समाधान के लिए होती है। यहाँ हर दाश्शतिक का उद्देश्य जीवन कै 
दुख! का उन्मूलन कर मोक्ष, वैवल्य या निर्वाण के द्वार तक पहुँचाना है। यह 
ठोक है कि गाँवी ने सारूप, बौद्ध आदि दाशनियों वो तरह शास्त्रोस मोक्ष या 
निर्वाण के विपय भे चर्चा नहीं नी है | परतु अन्य समसामय्रिक भारतीय दाशनिकों: 
को भांति भी उन्होने सामूहिक मोक्ष मे विश्वास प्रदोशत किया है। प्राचीन 
भारतोय खचितका की भाँति उनके विचारों मे भी दशन, धर्म, समाज-साधना,, 
शिक्षा आदि के विचारा का समन्वय है।* 
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विंंदागर पिक्ाबीड किएर्बीट्व अध्दाच,. (०0 ,),. सिब्वेकॉफाओीशडा0, #> 
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गाँधीवाद और नब्य-गाँधीवाद [३१ 


आचार्य कृपलानो के अनुसार गाँधी-विचार मे अतिमता (#॥श्था9) 
क्या अभाव है । इसमे किसी प्रकार बी क्ठोरता या रूढता भी नही है। इसछिए 
इसे “गाँधी-मार्ग! कह सकते है “गाँचीवाद” नहीं। ग्र्हाँ पर उनके विचार मे 
थोडी-सी सत्यता है, क्योकि अग्रेजी शब्द-क्ोश मे 'इज्प” का एक प्रयोग वैसे 
सिद्धांत के लिए होता है जिसमे कुछ रूढता या अरूगाब का तत्व रहता है।' 
परतु ख्ढता या अलग्राव के तत्त्व का रहना वाद के लिए निरपेक्ष रूप से 
आवश्यक नही है। वाद! मुस्यत समीर्ण या साम्प्रदायिक अर्थ में व्यवहृत 
हुआ है, इसका यह अर्थ नही है कि “वाद” का श्रयोग हर पशिस्यति में सकीर्ण 
एव साम्प्रदायिक सिद्धात के अर्थ में हो होगा । बहुत-में ऐसे दर्शन है जिनमे 
सकीण॑ताओ एवं रूडढताओ के तोडने का प्रयास हुआ है, फिर भी वे वाद” को 
कोटि में आते हैं। हिंदू घर्मं के आधार-ग्रथ, वेद, उपनिषद्‌ एवं गीता में 
यद्यपि साम्प्रदायिक चर्चा नही है, फिर भी हिंदू-धर्म के साथ भी अग्रेजी मे 
“बाद? (छम्रतएाआए) का त्रयोग क्या गया है | इन उदाहरणो से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि कही-कही 'वाद' का प्रयोग वैसे सिद्धातो के लिए भो होता है जिनमे 
सकीर्णता था रूकता के ठिए कोई स्थान नहीं रहता । वस्लुत जब शौस्तीम्रता 
और व्यवहार, शब्दार्थ एवं प्रयोग के बीच सघपं हो तो व्यवहार और प्रयोग 
को प्रमुवता मिलनी हो चाहिये। फिर सभी »पग्रेजी' शब्द-कोश 'बाद' को 
बिठगाव के अथे भे नहीं प्रयोग करते हैँ । वुद्ध अग्नेजी * बौर हिंदो' के भी 
शब्द-कोश हैं जो वाद! का बे केवल विशेष प्रकार के सिद्धात या व्यवहार के 
जय में ही करते है। इस अथ में “गाँधीवाद” साथक है। यदि यह भी मान 
लि जाय कि गाँती ऐ केवल एक जीवन दृष्टि या जीवेन-पद्धति दी है तो भी 
यह क्सी प्रक्रिया या काय के अय॑ मे वाद” हो जाता है, जैसे, श्रयागवाद जो 
एक प्रकार का दार्शनिक दृध्टित्येण ही है, उसे हम 'वाद' की सन्ना देते है । 

बस्तुत आचार्य कृपछानी साम्प्रदायिकता एवं रूड सिद्धातो के अर्थ मे ही 
“शाँवीवाद” का प्रयोग उचित नहीं समझते । विनोबा की भाति उन्होंने भी 


॥4 0ठऊ्ाम्त5, 5 7, (एह्शइट्यें. 6. रत ), उ#8 कंतात 0द्रसतिव 
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2 अाप्पणुज#ं से में, (व) 4 ऑक्त कड़ा 0:दमल्ाहाऊ, (० 
६ ०« (फत्तगव 90), एए 504-505 

३. वर्मा, दामचन्ऋ्, प्रासाणिक हिसदी शबर कोश, (दनारस, हिन्दी साहित्य 
कुटीर, सवद्‌ २००४, दूसरा सस्करण), पूृ० १४५८ । 


डेर गाघीवाद को बिनोवा ल्‍गे देन 


जआापी विच्यार की विशिष्टता एवं नवीनता को स्वीकार क्या है ।' गाँवावाद एड 
उच्च कोर्टि का बाद है यह रुढिया स मुक्त है जाश्वत सूया से सम्पान है । 
इसमें नवीदता भी है एवं प्रगतिशीरता भी । 


स्वाभाविक रूप स हमारे सामन प्रश्न आता है कि गावीवाद क सूरभूत 
सिद्धात क्या हैं ? यो तो गावी के मुसुय-मुस्य सिद्धाता के ऊपर आगे हम विस्तार 
म्‌ देखगे परतु यहा सक्षप म उतके बविचारा को निम्न विटना म सकेत वर 
सकते हैं--- 


(क) ईश्वर सभी प्रकार के मूया का थराधार है अत चअ्सवी सत्ता म 
हृढ जास्या का सइभ्ाव।* 


(ख) मानवोय आत्मा की समाउता स विश्वास रखना ।* 

(ग) सत्याप्रह क्राति का ठस्‍्त्र ।४ 

(थ) सामूहिक जहिसा का सिद्धांत ४५ 

(२) मनुष्य क शरीर मन एवं जात्मा वी बखता का सिद्धात ।६ 

(व) समाज राज्य अथवा किसी सस्या का हित उन व्यक्तियों स आग 
नहा है जिनस उनका निर्माण हुला हैं।७ 

(छ) साध्य स साधन वा अधिक महत्त्व है क्‍्याकि साध्य दिशा प्रवान 
करता है तो साघन का सबघ साक्षात््‌ रूप से जीवन स है ।< 

(जे) अत भनुभूति चान का उच्चतम रूप है । 
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३ उपरिवत्‌ १० ३७६ 

४ छउपरिवत, ६० ३७६॥ 

५ उपरिवत ९० ३७६।+ 

6 छ8व्याफिशा)वश) 
उपरिदत 9० ३०८। 
उपरिषचत्‌ एृ० ३०६॥ 
< उपरिवत्‌ १० ३०६३॥ 
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गाँवीवाद और नव्य-गाँघीवाद [३३ 


६. गाँधीवाद के परस्कर्त्ता 

समसामयिक साँघीवादों बिचारको को हम सुदिध्रा वी दृष्टि से मुल्यत दो 
शाखाआ भ विभाजित कर सकते है । पहली शाखा में राजनैतिक याँघीवाद 
एब दूसरी में सर्वोदिय-दर्शन को रख सकते हैं । राजनैतिक गाँधीवाद का भी 
विभाजन दो वर्गों मे किया जा सकता है--एक प्रामाणिक-गाँवीवाद कौर दूसरा 
अप्रामाणिक-मांघीवाद । प्रामाणिक-गाँघोवाद ' काँग्रेस पार्टी एव उनके नंता 
प्रडित जवाहरलाल नेह्‌छ के घिद्धातो से सबद्ध है जिसे डॉ० राममनोहर लोहिया 
ने सरकारी-गरांघीवाद * तथा मोहित सन ने सबसे बल्षिक समर्थ ग्रौप्ीवादर करे 
सज्ञा दी है। अप्रामाणिक-गाँरेवाद के मतगत चक्रवर्ती राजगोपालाचारी तया 
डॉ० राममनोहर लोहिया एव उनको राजवैसित् पार्टी (ससोपा) के सिद्धात आात 
हैं । डॉ० लोहिया ने जपने मत को कुजात-यावीवादर (प८४८४८-छश्यपेशा झा) 
की सज्ञा दी है। ज़्योत्र जस्टरगाड," हैलेम टनिसन९ आदि पाश्चात्य ल्खत्गो 
ने वितोंबा के विचार को क्रातिकारो गाँधोदाद माना है । 

(क) जवाहरलाल नेहरू और गाँधोवाद जवाहरलाल नेहरू एक और 
पाश्चात्य विज्ञान एवं अ्जातत् स प्रभावित ये तो दूसरी ओर उन्हें गाँधी 
के नतृत्व में भारत की स्वतत्र॒त्ा की लड़ाई म कार्य रन वा सुअवसर 
प्राप्त हुआ था। गाँवों को उन पर अठट विश्वासथा जौर उन्होन उन्हे 
अपना उत्तराधिकादी भी घोषित किया था । क्तु उतवी अभिरचि ग़राघी के 
रचनात्मक कार्यक्रम स उतनी नही थी । भारत की स्व॒तत्रता मिलते ही थाश्चर्य- 
जनक घटना हुई । एक ओर गाँघी ने काँग्रेस का विघटन कर उसे लोक-सेवक- 
संघ में परिणत करना चाहा, दूसरी ओर जवाहरलाल नेहरू स्वतन्न भारत 
के प्रत्रान मंत्री के पद पर आसीन हुए ) गावी की मुत्यु के बाद १३ १५ सात 
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१६४८ में गाँधी के सभी शिप्मो वो एक सभा देशरत्न डा० राजेन्द्र प्रमाद की 
अध्यलता स सेवांग्राम म बुटमी गई॥ इसम एक ओर जवाहरलाकू नेहरू 
सरदार पटछ एवं मौलाना अबुरट करटाम आजाद जैस बडे-वडे राजनेता आये तो 
दूसरी ओर विनोवबा, काका कालल्‍कर दादा घर्माधिक्ञारी बाच्ाय कृपलावी 
जे समाज सेवक जुट । विचारो म फ्रव पडा | सरकार पर भी छीटाक्शी हुई 
तो राजेन्द्र बाबू ने मध्यम माग सिखाते हुए कहा--- सरकार को अपनी राह 
पर भरने दें और हम अपनी राह पर च्ें। 
सभा वा मुस्य उद्श्य नई परिस्थिति म गाँवों सिद्धात के आवार पर 
कार्यक्रद लागू वस्ने के सदत्ष म विचार बरने स था । नेहरू ने इस सभा मं 
शहरों दिलूचस्पी नहीं ली । सारा कार्यभार बिनोवा के ऊपर छोड दिया गया। 
इस अवसर पर नेहरू ते स्पप्ट रर्प से कांग्रस के वियटत का खड़न किया तथा 
गाँवी के रचनात्मक दार्यक्रम को तात्कालिक परिस्यिति स कृत्िम एव वास्तविक 
माना ।' उनके अनुसार स्वतग्रता के वाद देश की मुर्प्न समस्या राषस्ट्रिय 
अखडता को कायम रखना स्वतत्नता की पुरदा करना तवा हिंसा को रोक कर 
साम्प्रदायिक तारतम्प का बनाथ रखना था ।५ इसलिए नेहरू ने गाँधीवाद बा 
सार काँग्रस सस्या को कायम रखने म देखा ॥ 
इस रूप म नहर ने गर्मी के राजनैतिक विचारा को ही ग्रहण क्या । 
स्वदेशी, स्वावश्म्बन घमनिरपक्ष प्रजातन्न, साम्प्रदायिदर एकता तथा अतर्सपस्‍न्‍्टिय 
राजनीति म तटस्4ता की नीत एवं पच्रशीट की घारणाआ को सचमुच उन्होन 
गाँडी की सत्य अहिंसा के परिणामस्वरूप ही प्राप्त क्या ।* फिर गाधी के 
साधन कौ पविश्रता ४ का भी नहर ने भाग्रह रखा परतु नीधि के रूप मे 
धर्म के रूप म नही । दस प्रहार नेहरू के गापीवाद मे रचना मक कासक्रम तथा 
आपाय के प्रति प्रतिकार करन ली सत्याग्रह नीति प्राथ समास हो गई जिसस 
ग ना विचार का क्रातिकारी रुप प्रतट नही हो पाया और गाधीवाद की गति 
शोरता भी क्षीण हो गई। गावी की सामूहिक ऑहसा का प्रयाग बहुत ही कम 
हो पाया | अहिंसा यहा भी नोति मात्र रह गइ वर्मे नहीं बन पाई। नेहरू 
3. किया) था फिायवा लिएटिव सं सा कब ॥97. (ए86डा 
फगए ए०फ्पोंद्ए एफश्ञोप्डक्ाब0छ 970) छए 69 
2 फ़रात छ 69 
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राजसत्ता मे रहकर भारत को गाँधोीवादी भोड नहीं दे सके | हाँ अतर्राष्ट्रिय 
क्षेत्र मे उन्होने विश्व शाति, तटस्यता एवं सहअस्तित्व के लिए जो प्रयास क्या, 
बहाँ लगता है, याँवी उनके सिर पर सवार हैं। वास्तव में वे वाश्चात्य विज्ञान 
और टकतालाजी त्या ससदोय प्रजातत्र से बहुत प्रभावित थे । इसलिए ग्राम 

शज, ग्रामीद्योग बादि उन्‍्ह विशेष आरूबित नहीं कर सका। ह॒लाबि अपनी 
गलती का अनुभव उन्हें अतिम समय में हुआ । एकबार लोक सभा भ इन्दोने 
कहा था, “मुझे छगता है कि अपने देश की जो आर्थिक समस्याएँ हैं, जैसे 
भौद्योगीकरण की समस्या, बढान वी समस्या, उपज जनता की आय बढान की 
समस्या, बेकारी दूर करने को समस्या, उन सब के हल के लिए हमे गाँधी को 
जरूरत थी और अब भी हम गाँवीजी के मार्ग की तरफ मुडना चाहिए। ' ये 
कल्पनाशील थे कि गाँवीवाद को कमंकाड की जक्ड स भी निकाल सकते थे से 
गतिशील थे कि गाँधीवाद को नवजीवन दे सदते थे वे इतने चमत्गरो 
थ कि जनता को इस और सहज ही खीच सकते थे। क्तु गाँधीवाद 
हग यह दुर्भाग्य था कि गाँतो का उत्तराधिकारी गाँधीवाद का उत्तराधिकारी 
नही हो सका । 

(ख्) चज्दरत्तों राजगोपालावारो ओर गाँधीवाद यदि जवाहरलाल 
नहरू गाँधो के हृदय-सम्राट माने जाते थे, तो थी चक्रवर्ती राजगोपालाचारी 
उनके मस्तिष्क माने जाते थे। जिस प्रकार गाँवी ने ब्यक्ति लो परम मूल्य माना 
भौर जिसके ए समप्टिवाद के चग्रुल स व्यक्ति की मुक्ति दा उन्होने संदेश 
दिया, उसी प्रकार राजाजी न भी व्यक्ति लग स्वततता पर बल देन के लिएस्वतन्न 
पार्टी नामक ए5 राजनैतिक दठ का निर्माण कर ल्या । उनके अनुस।र व्यक्तित की 
तुलना म राज्य को भी शक्ित कम होनी चाहिए । दिश्ेप दरके जाभिऋू मामलों 
मे व्यक्ति को स्वतब॒ता एवं राज्य के हत्तलेत को दम करना इन्होने आवश्यक 
समया । शायद य नौकरणशाही के अष्टाचार एव लालफीताशाहो ढा आविन 
उत्यादन में बाधा समझ कर ही राज्य क॑ हस्तक्षेत को कम करना चाहत थे । थे 
आँग्रस के दाल्वनिक समाजवाद * के आलोचक एवं साम्यवाद के प्रबछः विरोधी 
माने जाते है । तदनुसार राज्य ढा कद जितना ही बढ़ेगा ब्यक्ति की स्ववनता 
उतनी ही छिनेगी । 

२ नारायश, जयप्रकार, मेरी विचार यात्रा ( वाराणसौ, सबसेवा सघ 
अवकाशन, १९७४), पृ० ६२ द्वितीय सस्‍्वरण 


2 छह) फेणित5, * (>97तेगाहज क्वॉट: स्िलव्ठठ्णा , 728. 34044- 
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उनि:बंदेह राजाजी गराँघीवाद के एक अत्यत मह्त्त्वपूर्णं क्सु अतिदुरस्य 
“तत्व की प्रधानता प्रदात करते हैं । परतु मेरी विनम्र राय में इसल्ग वे उपयोग 
गलत ढग से करते हैं। यह ठीक है कि राज्य वी शक्ति डी क्षीणता जनता के 
अधिक एव क्षाघ्यात्मिक उत्पान के साथ जुठी हुई है क्ितु व्यवित की स्वतश्नता, 
बबिपमता एवं शोषण के जाघार पर नही टिक सकती ॥ साँधी की दृष्टि यह 
कदापि नहों हो सबती कि बिना जनसाथारण की नैसिक शक्ति को समिति 
'क्यि, राज्य की शक्ति को दुर्वंखछ बनाकर समाज को ज़राजकता की गोद में 
जछोड दिएा जाय | किए मानव-बल्याण एवं झाध्यात्मियंता के विकास के छिएु 
पू“जीवाद का प्रतियोगितावादी-दर्शेत उपयुक्‍त नहीं । स्वत्न्नता के नाम पर 
आदिव उद्पादन के क्षेत्र मे उत्वन्त दुरादयो को कोई मिटा नहीं सत्ता । नूत 
दाजाजी ने गाँशी को समझा टेब्निन आशितः रूप स ही । 
एग) डा० राम सनोहर लोहिया और बुजात शाँधीबाद--डा० राम« 
मनोहर लोहिया गाँवी के दार्णनिक सिद्धातों एव समाज परिवर्तन कौ भ्रक्रियामा 
को साररूप में ग्रहण करते थे, परतु गाँवीबाद के समसामयिक तत्त्दो रा 
“निपेत करते थे। ये गाँधी के समालोचऋ भक्त थ। इनके मिद्धात को हम 
ब्यमाकोचनाल्‍मक गावीदाद मी भो सन्ञा दे सकते हैं. । 


समालोचनात्मक गावीवाद, गाँवी के सत्य, महिंसा', सत्याग्रह, सावन- 
साध्य की एकता एवं उनके “एक कदम पर्याप्त हैं '* आदि सिर्दातों को अपने 
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गाँवीवाद ओर नव्य-्गाँघीवाद [३७ 


विशेष अर्थ में ग्रहण करता है परतु यह गाँवी की सादगी, चरखा, खादी, 
आकृतिक चिक्त्सा आदि की धारणाओ से थोडी-सो भी प्रेरणा का अनुभव 
नही करता है ।( उा० राममनोहर छोहिया, गाँवीवाद के अतर एवं बाह्य, 
सार एवं ग्रोण तत््वो का विभेद करत थे। उनके बपुसार चरखा, प्राकृतिक 
चिकित्सा आदि का सामयिक महत्त्व है, जिसे पारस्थिति के परिवतन के साथ 
बदलना अनिवाय है। जैत-जैस मानव के मस्तिष्क का विकास होता जाता 
है, वह ख़रल से जटिल अभियत्रो का (0०$) व्यवहार करने लगता है। भत 
विज्ञान के विकास के साय-साथ हमारे औजार था साधन भी बदलने चाहिए | 
परतु गाँधीवाद का सार तत्त्व सदैव ग्रहणीय है ।* 


लोहिया गाथी के सत्याग्रह पर ही अभिव बल देते हैं। वे यह मानते 
है कि जबतक समाज मे शोपण और अन्याय है, तवतक इसमे सत्याग्रट की 
जावश्यक्ता है अन्यया बदूढ या गोठी के प्रावल्य को कोई रोक नहीं सकता ।* 
परन्तु वे इस बात पर खेद प्रकट करते है कि न तो सरकारी याँवीवाद भौर न 
मठाघीश गाँवीवाद ४ सामाजिक एवं आर्थिक अन्याय जैस, जातिप्रया, पूजी- 
बाद, बढते हुए मुल्य, इत्यादि के विरुद्ध सत्थाग्रह रा प्रयाग कर सका । उतका 


यह दावा है कि केवल ससोपा हो एक ऐसी पार्टो है जो अन्याय के विरुद्ध सदर्प 
करती रही है ।५ 
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ड्८] गाँधीवाद को विनोवा की देव 


डॉ ० छोटिया सह्य॑मे विश्वास करते थे, परतु उनके अनुसार सत्य न तो 
निरपेक्ष है और न वह समन्वयात्मक ही है । सत्य के एक छोर पर "हाँ? ओर 
दूसरे छोर पर “ता” विराजमान रहता है। इन दोनों के बीच बनत हाँ? 
और 'ना' होते हैं ॥६५. अत सत्य अनेक है ॥ गाँवी के सत्य, भट्टिसा, अतवोद्र 
अस्पादि को भी वे सत्वमीमासीय हस्टि से एक तत्त्व का बोऊक नहीं मानते 
हुं। हाँ, दैतिकता को दृष्टि से ये सभी एक अवश्य हैं। अत गाँवी को 
लोहिया दाएतिक-उदारवादी? ( ए॥॥05०ए४८४] ॥०८7 ०] ) तबा बहुल्बादी 
मानते थे। दे कहते थे ---“गाँधी वस्तुत दाशनिक उदारदादी थे। जिसे 
उन्होंने ईश्वर या सत्य या अहिसा या अतर्वोत्र कहा, वे तारक्तिक हृष्टि से 
मुश्किल से कद्व वादी कहे जा सकते हैं, भठे वे नैतिक स्र्थ मे वैसा हो। यह 
गाँवी के शिए सदेह्प्रद है कि निरपेक्ष चाहे वह प्रत्यववादी सिद्धात हो या 
भोतिक्वादी--विश्व मे व्याप्त है। वे एक वहुल्वादी विचारक ये ठद्रा अनत 
कारण-कार्य की श्य खलाओो से परिचित थे। वे क्सी परिस्थिति को सभी 
सभावनाओ, कारण एव कार्यों पर विचार करते थे और केवल न्याय, स्वतन्नता 
या अहिसा या जत-वल्याण के सिवा उनके विचार मे कोई दूसरा पूर्ण समा* 
चेष्टित करने योग्य समत्ववाद नहीं था ।”* 
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गाँधीवाद और नब्य गाँधीवाद [ बह 


डॉ० राममनोहर लोहिया गाँवी की नीति » कई प्रकार के दोषो को पाते 
ये तथा उन्हे दर करने का श्रयत्त करते थे। उनके ननुसार गाँवी मानव के 
शारीरिक एवं भार्विक' जीवन पर वाछ्धित महत्त्व नही दने है। व केवल 
व्यक्ति को ही प्रवानता देने है, वातावरण न उनके लिए गौण है । उनका ग्रयास 
अन्याथियों कै हृदय परिवर्तत के लिये होता है, परतु विशाल जन-समुदाय के 
हृदय का परिवर्तन नही हो पाता है।' अत , छोहिया मानव के आयिक 


जीवन, वातावरण एवं जन-समूह के हृदय परिवर्तेन पर भी समान हप से महत्त्व 
देते थ। 


सच तो यह है कि डॉ० राममनोहर छाहिया ने गाँधी विचार के निपेबात्गक 
पक्ष को हो प्रकाश मे लाकर गाँधी विचार को बढाया है । गाँती का भावारमक 
एवं रचनात्मक पक्ष उनके विचार से गोण पड जाता है ॥ अत , गाँवीवाद के 
समग्र रूप को गेहिया नहीं रख पाते हैं। वास्तव म अन्याय के प्रति प्रति- 
कार गाँवी के लिए समसामयिक समस्या थी। क्तु इसके पीजे उतका 
भावा८मक लरष्ष्य था---जनथक्ति का उत्थान । इसलिए एक ओर उन्होने #ग्रजो 
सत्ता के विहद्ध सर्प तथा दूतरी ओर रचनार्मक कायक्रम को देश के सामने 
रखा । केवल अन्याय से मुक्ति मे ही जन-कल्याण की इतिश्री नहीं है। यह 
तो मानवता के भ्रस्कुटित होने को बारोहण शिठा है। परतु इससे भी महत्त्व 
पूर्ण वत्त्त भावात्मक शक्ति का सर्जन है ॥ विरोवी दृष्टि से प्रत्तिपक्षियों वी 
शक्ति क्षीण हो या नही परतु विरोदी का मानसिक संतुलन मवश्य ही समाप्त 
हो जाता है। अत उसकी समुचित शक्ति जय नही पाती है। परतु भावा- 
त्मक रूप स अपनी शक्ति जगाने पर शत्त्तिपक्षियों के अन्याय को समाहं करें या 
नहीं परतु अन्याय के श्रभाव को मिदाने की शक्ति अवश्य आ जाती है। हम 
यह नहीं कहते कि अन्याय का अतिकार नही होना चाहिए । हमारा भाशय केवल 
इतना ही है कि नैत्तिक, आध्यात्मिक, आव्िक एवं सामाजिक शर्ति के सर्जेन मं 
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्‌०] गाँवीदाद को विनोबा दी देन 


अधिक बल देना चाहिए। जन्याय मिटने पर यह शक्ति स्वत जग्रेगी या इस 
शक्ति के जगने पर अम्याय का मुताबला हम सरलता से कर सकते हैं--यह 
अशन चैसा ही है जैसा---पहछे मुर्गों हुईं या उसका अडा ? परन्तु दोनो कार्यों को 
एक साथ छेने पर ब्सिी भी अ्रकार की कठिनाई नही है। 

डॉ० छॉहिया का यह कहना कि गाँवी क्य सत्य निरपेक्ष सत्य नहीं है तथा 
बे बहरवादी हैं, उचित नहीं। गाँघी ने स्पष्ट रूप से सत्य का बचे निरपेक्ष 
सहय से दिया है जैसा आगे हम उनके तत्वमीमासा के विचारो में देखेगे 
“ईशावामस्यमिद सर्व यतक्चि जगत्या जगतु”” को तो वे मानते ही हैं। अत 
थे निरपेक्ष अध्यात्मवादी तो हैं ही! हाँ, यह वे अवश्य मानते हैं कि निरपेक्ष 
सरय बा सनुभव हमे सापेश्त सत्यो का अनुभव बरते-करते होगा ॥ अत छनव्य 
बहुलवाद ऊपरी घरातड पर है। आवार मे तो अद्व तवाद ही है ॥ 


इस प्रकार हम यह देखते हैं कि डॉ० राम मनोटर लोहिया जिस अश तक 
गाँवीबादी दत्त्वी को ग्रहण करते हैं, वहां तक डीक है । परन्तु गाती की समग्र 
एब समनन्‍्वयवादी हृव्टि की समझने में वे बसफ्ठ हो जाते हैं। गाँवी ने रुत्य 
बको खड्ित करके समझने का श्रयटन क्या ही नही । उत्तम सत्य समप्टियूर्ण 
सत्य है। 


(घ) सर्वोदय-विचार एव संत विनोबा का याँधोवाद राजनैतिक गाँवी- 
बाद को सुठना में सर्वोद्य-विधार गाधी-विधार का अधिक शुद्ध और सच्चा 
रूप माना जाता है, क्लि इसे डा० राम मनोहर लोहिया व्यय से “मठाघीश 
ग्रावीवाद” बहते हैं. + बापू की मृत्यु के चश्चात्‌ सेद्ाग्रास-सम्मेलन मे विनोबा के 
नेतृत्व में गाँवी के रचनात्मक वार्यक्रम मे विश्वास करनेयाले शिथ्यो ने 'सर्वोद्य- 
समाज की स्थापना की जिखका उईव श्य गावी के सत्य-अहिसा के आधार पर 
देश वी नई परिस्थितियों म रचनात्मक कार्यक्रम वो लागग्रू करना था । इसके 
लिए अखिठ भारत के स्तर पर एक सस्ता का निर्माण हुआ जिसे 'सर्व-सेबा-धघ? 
चहते हैं॥ सर्वोद्य-्लमाज में विश्वास करने दालो ने राजनीति से छपने से 
झरगय कर सेवा के कार्य में सर्माअतत क्सि । यह एक आध्यात्मिक भाई-चारा ही 
माना जाना चाहिए । इसमे कोई कठोर समठन नहीं । दस विचार-घारा के कुञु 
पअमुख चितक इस प्रकार हैं-- 


(क) खत विनोबा भावे (जन्म १८६५) 
(ख) श्री स्शोरीलाल घनश्यामलाल मशम्वाल्य (१८६०-१६५२) 


गाँवोवाद बौर नव्य-एवीबाद [४१ 


(४) श्री आजा कॉललफर (जन्म शे८८५) 

(घ) ,, दादा खमजिज्ञारों (उन्म १८६६ 

(छ) , घीरेंद्र मचुमदार (जन्म १८६६) 

(च) , काचर्य कृुतल्यदी (त_म १८८८) 

(छ) ,डा० गरातेन्द्र प्रयाद (१८८४ १८६<) 

(ज) ,» जमप्रकाश नारायण (जन्म १६०२) 

(य) , शकर राव दव (जम १८८५) 

(ढ) ,, डा० ज० सा» बुमार्पा ((८८२ १८११) 

इन विचारका न राजी विचार झा सार उनके रचनात्मक्त कार्यक्रम स ल्यिा 
तथा मप्र अपन ढग छौर अभिन्‍चि के बनुकूठ पात्रा क॒ विचारा की व्याल्या, 
बायान्‍्वयत एवं विस्तार किया | इन सभी विचारकों पर यहाँ पर हम अक्षण 
अठग विवार नहा कर क्वह सत वितोबा हक विक्रारा पर ही अपन ध्यान क्यो 
कंद्रित के, क्योकि यही हमारा प्रतियाद्य विषय है । 


विनोवा और गाँधोवाद आाचार्य खत विवावा भाव राँवीदाद के 
खच्च प्रतिनिवि मान जात हैं । इन्हें राँवी को कात्ता एबं राँजीआाद के सच्च 
भाष्यकार! तथा गावा झा नैतिक एवं आध्याक्मिकर उत्तराधिकारी कहा 
जुपा है। प्राय सभी गावीवादी विचारक भा एक्मत स यह स्वाकार करत 
हूँ कि य गाँवीवाद क सज्चे व्याज्याता हैं। इसक साय-खाय विनोदा एक 
सोट्कि चितक भा हैं । विनोवा की सब बडी दिध्यपता यह है कि उन्होंने 
जाती के सैद्धातिक एवं व्यावहारिक दोनों पहलुणा पर समान रूप से विचार 
स्पा है। सेंदातिक क्षेत्र मय गाँवी के विचाना की ब्यास्या एवं स्पष्टलापरण 
शास्त्रीय ढग स कात हैं तवा कहा-क्हां पर गाँची की अहिंसा के षआावाए पर 





३ दिवान प्रभाकर, “गाँदी जीवन विष्रयक्त तत्वगान के एकमात्र माध्यक्रार 
जिनोदा माव , तुस्क, जमाल्‌दीन (सूम्पा०) बितोबा दख्यत, (वर्षों, लोकांदय प्रकारान, 
९४८) पु० ५६ “यदि स्वर्गीय मद्देव दर्ाई को गाँषाता के चित्रकार कई तो बितोजा 
जी को गाँधी जी क साप्यक्षार कदना हांगा बितोआाती को राँषी जी के प्रतिनिदत्ति मार्च 
ल; भी, जिलोड़ा, के. वि.याप, दनपे स्वुद, के ज़ित्वार हैं. ए 

2 गरठ्छठ०्०, ६चछबछ2फ, 4&6 उन्दवां वंबद #ग57 बढ किंपाकि कफ 
# ७८7 बॉएान अगिध पिखवीय.. (६ ०४०००5, 7५७ ६2०७ 53585, 
969), 9 £ 
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नई नई बवधारणाओी का भी निर्माण करते हैं। व्यावहारिक रूप से ये गाँवी 
की अर्टिसा का प्रयोग देश के नय लाधथिक राजनैतिक एवं सामाजिक क्षेत्र 
जे करते हैं बिसके परिणामस्वरुष भूदान, ग्रामदान, प्खडदान, जिरादान एव 
राज्यदान की घारणाएँ भातो हैं गाँदीवाद को समुजत वताने म इनकी अद्वितीय 
प्रतिभा एवं व्यक्तित्व का थपूर्व हाथ रहा है। साव-साथ उन्होन सर्वोदय आादों 
जन में सम्भतिदान, क्रमदान, दुद्धिदान, शान्तिब्धना, जाचायवुल, झादि न जाने 
क्तिन आयाम खडे क्यि हैं । 


गाँधी की तरह विनोवा अपने विद्यार्यी-जीवन म सामान्य छात्र नहीं रहें 
हैं। बचपन स द्वी इनकी बुद्धि एव सक शक्ति प्रखर रही है । गाँधी की भाँति 
ऊहोन गहँस्थ्य जीवत व्यतीत नही क्या है । माता रकमिणी देदी वी प्रेरणा स 
तथा बपने स्वाभाबिक उद्यार के कारण इन्होंने आजीवन ब्रह्मचर्य का पालन 
क्या हैं।' भौतिक्वादी हृष्टि स विनोबा गाँवी की तरह बिद्याग्रहण 
हेतु विदेश तहीं गय । इन्हें अग्रणी शिक्षा स शोक नहीं रहा ४४ वे प्राप्त प्रमाण 
पत्रो को भी जला कर तया कालेज को छोड रूर ग्रहत्याग के ल्ए प्रेरित हुए १९ 
जहा गांधी ने सक्ल्‍प शक्ति वा श्रयीग कर मानव-वल्याण वी भावना स प्रेरित 
होकर अपन जीवन म सन्यास लाने वी कोशिश की, वहाँ पर विनोवा में सन्‍्यास 
स्वत उदभूत हो गया ४ गाँवी मानवतावादी होन के साय-ही-साथ व्यावहारिक 
हृष्टि स यश की भी कामना रखत थ तथा सत्य के शोब का विषय समाज 
को मानते थ । परतु विनोव्रा गाँधी के शब्दों म ही कृतयुगी/ हैं ।४ 
उन्हें कियो सस्या के द् संगठन में विश्यास नहा है | जिसी खसल्या मे 
पद को अहय करना ' तुकाराम को कसी दफतर की जवावदेदी देन के समान वे 


] ि्क३जगा, गिीणा है छाी०0 मस 7726 ब्वर्े 4%६, (9०३५, 
290एणक ए-क्:बच्०७, 970), 9 25 

2 रब, 9 29 

3 उध्या४ , ए 3 

4. वरल्याग)509, पिद्बकक उक्का। ०१ कह दादी 7688 55 २/ 
पर #००४, (7००एतेठछ १३८४७०७ 60995 4-प6. 955), ए 24 

5 ऋणाग्रात , मतठ्घाबाए9 ,. कब बहार परकवींए।. छल एऐडा७७, 
ए०एब्यन्क 0 03 एफल्ब्ध००, 969), छ ॥58 


6. फिबएब॒ 0, किशन | विछिक4, सिक्त पु बाब कक, ( 970), 
9 08 
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मानते हैं ।!?* थे निष्काम मेवा के आदी हैं । समाज-शुद्धि के लिए जीवन-शुद्धि 
न्तवा जीवन को शून्य मे परिणत करने मे उनकी हृढ आस्था है। 


गाँधी के जीवन से न जाने दितदी ही सासारिक दुर्बलताओ के दर्शन होते 
हैं । जैसे बीडी पीना, घुपके से मास साने का अभ्यास करना, कुछ सोने के द्रव्य 
को चुराकर वेच डालना, * पिता के बीमार रहने पर भी पत्नी के पास काम- 
बासना गे पड कर चिपके रहना, इत्यादि । विंतु यह भी सही है कि पूर्वजों 
की कुलीनता एवं सत्य में हृढ विश्वास रहने के कारण थे इत बुरी आदतों पर 
विजय असर करते गये 4 परतु विनोबा के जीवन से इन बुरादयों का तनिर भो 
स्थान नही रहा है। उनके चरित्र पर उनकी माँ एव पिता वी ग्रभीर छाप है । 
जब कभी विद्यार्यी जीवन में शाम वो वे देर कर पहुचते हैं तो उतके परिवार 
के लोग यह अनुमान कर लेते हैं कि दे पुस्तको, एवं पत्रिकाओं के अध्ययन तथा 
याद-विवाद में तल्लीन हो गये होगे | जिस प्रकार गाँदी को सत्य मे हृढ आस्था 
थी उसी प्रकार बिनोबा को भी ब्रहा, आध्यात्मिकता, एव अपने को सब भांति 
से शून्य में परिणत करने के प्रत्ति आस्था है । 

गाँधी का सबघ सपूर्ण जीवन में तरह-तरह की व्यावहारिक समस्याओं के 
समाधान से घा। उरी बुद्धि ज्ाध्यात्मिक रहते हुए भी व्यावहारिक थी । 
उन्हें अनेक ग्कार के बडे-बडे राजनैतिक नेताओ का सपर्म एवं प्रभाव प्राप्त 
हुआ था। इसके अतिरिक्त गीता, बाइविल, रस्किन की पुस्तक “अनदू दिस 
खास्‍्ट/ तया अमेरिकन विचारक शूरो के सिविल-डिसओबिडियेंस ने उहे कापी 
प्रभावित क्या । परतु सस्कृत के »|छे ज्ञान के अभाव मे हिन्दू-दर्शन की सृक्ष्मता 
शव गहराई में प्रवेश करने का सुअवसर उहे नहीं मिला । बच्चपि दैंष्णव परिवार 
में जन्म लेने तया माता वी घ॒र्म-मिष्ठा के कारण उनकी वृत्ति घार्मिक बनी, 
परतु वे विशेष रूप से सत-महापुरुषो के सपक में नही आ सके । उहे बसी 
सत के आश्रम म रहने का भी मोका नहीं मिछा | विनोबा महाराष्ट्र के सत 


॥ 462, 9 28 

2 परद्मवधाधगर, 0... 0, मेब्शिगकार.. 7. दी उध सका गीत 
फंक्ाबण (फकआार्ब धिक्रारक्ष, (एण्फा:४५, जएागवगेंएबा छू, फिग्श्टय 70 ७ 
पु€्मठणा-8०, 95), 8 #०ण०्छाव5, ४० व. ए 3] 

9. पक्त वीगदयरब ब्नबाछ बरी. सान्रीवलाब. धिक्कबीर,. सिएड.. रैएशएफवत- 
हण्गुक़ एफ) (4ैकापव्वेब्रपत, पिबएड॥ शव सण्णीकरजड सि०्ए०्ट, 4968), 
6 ए०५5, ५ ० ॥, छ 45 
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नामदेव, एकनाय, ज्ञानदेव, तुकाराम, तथा समर्थ गुढ रामदास तना महापुस्प 
रानाडे, छोकमान्य तिलक तथा गोखठे के विचारों के काफी सपक में आये। इन 
पचिचारो के प्रति उनवी अभिरूचि अचपन से ही रही है । जादुगुरु शकराचार्य के 
विचारों ने इनके सार्क्िक चित्त को सर्वाधिक समाधान दिया है ॥' वेद, उप- 
बिषद्‌, पुराण, गीता, वेदात, सास्थ्न, स्थायसूत्र, याज्ञव ठक्‍्य-छमुति, तथा पातजल- 
योग शास्त्र का इन्होने गहराई से अध्मयव क्या है ।* इनके अतिरिक्त कुरान, 
धम्मपद, माउक्घम, नामघोपा, छाओत्से, कनफुपूसियस इत्यादि के विचारो का 
गहराई से अध्ययन ही नहीं क्या बल्कि उन पद पुस्तकें भी लिखी ॥ 
अपने पिता की विज्ञाननिष्ठा एवं शिष्टाचार ने तो इन्हें काफो प्रभाविक्त 
किया ही,' दन्‍्होने कई आधुनिक वैज्ञानिक पुस्तकें जैसे, जेम्म जीन्च का “दी 
मिस्टीरियस युनिवर्स, ४ समाजशास्त्रीय पुस्तक टालस्टाय का स्‍लेबरी आफः 
आबर टाइम्स," पड़ी एवं उनमें काफो प्रभावित हुए । कार्छ माक्‍्से का वितक- 
बाद, डाजित का विकासवाद, आइसडोन का सापेक्षदाद त़्या भरी अरविद के 
अतिमानस सिद्धान्त का भो उनपर गहरा प्रभाव पडा ।६ इन्होने भारत की प्राय- 
सभी प्रमुख भाषाओ के अध्ययन के अतिरिक्त, जरमेन, अग्रेजी तथा फ्रेंच आदि 
कई भाषाओं का भी बध्यवन किया है। भत विधारां की अभिव्यक्तियो मे उत्हें 
दिसी प्रकार की भाषीय कठिनाई या अस्पष्टता का शिकार नहीं होना पटा है ४ 
सस्डृत एव मराठी के गहरे अध्ययन ये इतके चितस को पर्याप्त छाभ पहुँचा है # 
सबसे बडो वात तो यह है कि दर्न्ह गाँती जैव महात्मा के समीप से जीवन वैः 
अधिकाश भागो को व्यत्तीत करने रा सुछवसर मिला है। गाँबी के समय झे 
इंहि व्यावहारिक या राजन तिक सम्म्पाओ से जुझने का वहुत कम मौका मिला 
था ।* अधिराश समय इन्टोने बध्ययन, अध्यापन, मनन, आश्रम-सचालन, खादी,, 
१ विनोबा-चितन (श्रक २०-२३ १९६७), १० ३३० 

2 258ए2:क7) दिाएदा) | 74९52 ड/8 7.४ 4406 ॥/६, (970) 
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४ विनोबा, साम्यसूत्र, (वाराणसी, स्वे-लैवा-सघ प्रकाशन, १९4८), १० ३३- 

६ उपरिवत , पृ० ७८ 
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7. फ्र6 डड ग्रण६ पज छजि्जवी।, 8. एजे प्रा इठाजा, जया न. 
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च्काचनमुक्ति, भगी-समुक्ति इत्यादि जैसे प्रयोगो में निस्पृह भाव से ब्यतीत क्या 
है। इसलिए जहाँ हम गाँधी को द्रष्टा तथा सदेशवाहक कह सकते है, बहाँ 
विनोदा थो द्रप्टा के साथन्ही-साथ मुनि (मनन करने बालढा) भी कह सकते 
हैं ।' इनमे भाषीय चमत्कार एव वैज्ञानिक्ता भी आयी है। 


विनोवा के व्यक्तित्व में शकराचार्य को ताकिक्ता, महात्मा घुद्ध बी 
अआऋरुणा*, ज्ञानदेव की भाव प्रवणता* सथा गाँधी के कार्य-क्रौशव का अदभुत 
समन्वय है। इनकी अद्भुत प्रतिभा एवं आध्यात्मिकता पर गाँधी को गर्व था । 
इसीलिए तो उनन्‍्होन १६१७ मे सी० एफ० ऐन्ड्र ज़ से विनोबा का परिचय देने 
हुए कहा था ये ऐसी विश्वुत्तियो मे से हैं जो आश्रम से वरदान पाने नहीं 
चआल्कि वरदान देने के लिए आते है ।४ इसीलिए तो उनके पिता को पत्र ल्खिते 
कुण १६१६ मे गाँबी ने कहा “उन्होंने अपनी इस नाछुक अवस्या मे ही 
आध्यात्मिक्ता एव स-यास वी इस ऊँचाई दो प्रास क्या है तिंस प्राप्त करने में 
मुझे वर्षों का एठिन परिश्रम लगा ।””४ इसीलिए तो विनोवा के १० फरवरी, 
3१६१८ के पतन को देख कर उन्होंने यह भाव प्रलट किया “बे (जिनोबा) 
भीम हैं, वे मोरखनाथ है, जिन्होने अपने गुरु मच्छन्दर नाथ को भी मात कर 
दिया ।* पत्र का उत्तर देते हुए उन्होने लिखा मैं नहीं जानता हूँ कि 
'सुम्हे मैं किच शब्दों मे तारीफ बरूँ। तुम्हारा शेम, चरित्र एवं आत्म विश्लेषण 
मुझे मुग्य करता है। मैं तुम्हारों योग्यता मापने योग्य नही हू । मैं तुम्हारे ही 
ह्वारा निर्धारित मूल्य को स्वीकार करता हूँ तया तुम्हारे पिता का पद ग्रहण 
न्करता हू ॥7७ शायद प्रसी बद्झ्ुत क्षमता एब प्रतिभा को देखकर उन्होने 
१६४० मे नेहरू को प्रथम सत्याग्रही नही बनाकर सत विनोबा को बनाया। 


२ धौरेद्र गजमदार के साक्षात्कार से प्राप-दिनाक २९-८६-५९६९, स्थाम शांति 
खुटीौर, सव-सेवा-मघ, वारायसी । 
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3 जिलोबा चित्तन (अक ३०-३१)७ ६१० ३.१ 

4 पनमब था, दिएगोउओ |. खिएवईज सिड सगहि द्वार्व छा (970०), 
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७ उपरिकय, पु० ८ 

छ& पपरिवत्‌ ए० ५१ 

७ उपरिवन, ६० १ 


ड्द गाँवीवाद को विनोवा वी देन 


फिर गाँधो की तरह विनोबा के व्यक्तित्व मे भी शाति एवं क्रान्ति का अदुमुव 
समन्वय है । इसीलिए गृह-त्याग के वाद बनारस मे जब विनोवा को गाँवी के 
प्रथम दर्शन हुए सो उन्हे हिमालय की शान्ति एवं तत्कालीद वगाछ के राष्ट्रीय 
क्रांति दोनो का अदभुत सयोग मिला ।९ अत उन्होने हिमालय एवं बग्रार्ल जाने 
का रास्ता छोड दिया ) गाँधी के व्यक्तित्व कि समात्र विनोवा का व्यक्तित्व भी 
विचार के क्षेत्र मे नित्य नूततता एवं विकासशीलता से परिपूर्ण है तया कार्य के 
कैत्र भे हढ सदल्यवान । अत महादेव देसाई मे लिखा है कि बितोवा थी खारी 
विश्वेषताएँ गाँधी के अन्य शिष्यो भे भी थोडी-वहत मात्रा में हैं, परन्तु उनकी 
दो विशेषताएँ निर्णय छेते के साथ ही उते काय में परिणत करना एवं सतत्‌ 
विदासशील रहना, गाघी के बाद विनोवा मे ही वत्तमान हैं ।* 


गाँधी को तरह विनोबा नित्य डायरी लिखना पसद नही करते ।' वे 
छुरानी स्मृत्ियों के भार से मग को मुक्त रखना चाहते हें तथा नमे-तये विचारों 
के पन॒पने के लिए इसे ऋावश्यक मानते हैं। किसी भी प्रकार के विचार था 
आचार के लादने की अवृत्ति उनमे नही है । वे हर व्यक्ति के विचार एवं 
आचार को उचित सम्मान देते हैं । इसीलिए स्वय सन्यासी होते हुए भी अपने 
छोटे भाई बालकोवा से जब अपनी शादो के सवध मे उनके मत जानने की 
अपक्षा की सो उन्होने इच्छा रहने पर अच्छी शादी कराने का आश्वासन दिया ।४ 
आत्मा की अमरत्ता" तया ईश्वर दी सता मे उन्हे गाँवी की ही तरह बदूढ 
विश्वाम है। परन्तु ईश्वर के बाद यदि कोई चीज उन्हे प्रिय है दो बह है 
शाणित* या विज्ञान जो शायद गाँडी मे नही था । 

जिसोबा की इन सभी विशेषताआा का अमिट प्रभाव इनके विचार पर पड़ा 
है । उन्टोने गाँवी को, न केवल उनके कार्यों एव विचारों या कथनों के धाघार 
पर ही समझने का भ्रयास कया है, बल्कि उनकी भात्मा एव हृदय की भी पह- 
चाना है । शायद इसीलिए वे केवल गाँवी के कथित विचारो दा शार्वीय ढग से 


डे उपरिबत्‌, पृ० २६ 

७ उपरियत्‌, पू० ६८ 

$ भावे, विनीवा, “नवी नबी भवति जथमात ? गाँधी-सार्ग, (हिन्दी) (अक १, 
१७०), पुण्३ 
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<ू छपरिवत्‌, पु० ४० 

७छ उपरिबत्‌, १पृ० २४ 


ग्रांधीवाद और नव्य-साँवीवाद [ ४७ 


विवेचन ही नही करते तया उनके द्वारा बताये गये रचतात्मक कार्यक्रमों को 
ही नहीं प्रस्तुत करते, बल्कि नई-नई परस्थितियो म नये नये विचारो एव 
घधारणाओ का भी विकास करते हैं, उन्हे गाँधी, यदि जिन्दा होते लो सह्षे मान्य 
इरते | इसीलिए विनोवा के जो विचार हैं, वे गाँवी के ही विचार हैं। भाषा, 
चिंतन, एवं शैली विनोबा वी है। शायद इसीलिए तो काका कालेल्कर, 
आचाये कृ।छानी, मशस्वाक्ा, तथ्रा राजगोपालाचारी ने एक स्वर से विनोबा 
को गाँधी विचार का सबसे बडा प्रवक्ता माना ९ 


इस भूमिका के साथ हम देखना है कि गाँधीवाद को विनोवा की क्‍या देन 
है? हमारा यह अध्ययन विशेष रूप से दाशनिक हृष्टि से प्रस्तुत कया जा 
रहा है! भत हम गागे के अध्यायो में गाँवी और विनोबा की भिन्‍व भिस्त 
दाशेंतिक अवधारणाओ पर प्रकाश डारू कर यह देखेंगे कि उन बिचारो के क्षेत्र 
म विनोबा की क्या देंन है ? 


छ 
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याँ? दि० दे०--४ 


ध्ञान्व-स्तीक्वास्ता 
खड---अ! गाँघी-विचार 
१ विषय प्रवेश 


गाँधीवादी सिद्धाता को भली भाँति समझने के लिए इनके ज्ञान मीमासीय 
विचारो का ज्ञान अपैक्षित है। पश्चिमी अनुमववादी दाशनिक जॉन-लॉक ने 
डीक ही तत्त्व-मीमासी य प्रश्ता के पूर्व ज्ञान-भीमासा के प्रश्नो को प्राथमिकता 
दी थी। गावीवादी सिद्धात चाहे वह तत्त्व भीमास्ता का निद्धात्त हो या नीति- 
शास्र का अथवा समाजशातस्त्र का, व्यापक रूप से विचार करने पर उसे हम 
ज्ञान की समस्या स पृथक नही मान सकते । यदि तह ज्ञान से स्वतत्र नही है 
तो ज्ञान-मीमासा के धिद्धात पर पहले विचार किए विना उसका समुधित ज्ञात 
हम नहीं मिल सकता । ईश्वर, जगत्‌ और आत्मा जसी ताट्विक, सत्य अहिंसा 
थादि नैतिक एब सत्याग्रह डँसी समाज-परिवर्तत वी घारणाओ को समझने के 
लिए पहले ज्ञान का स्वर्प, उसकी सीमा, सत्यता एवं उसके सापन' नादि 
सम्स्थाआ पर विचार कर लेना अनिवाय है। 


परतु क्मंयोगी एवं समाज पुक्षारक गायी के चिंतन से ज्ञान सव॒ती सिद्धात 
व्ही भी खाज हुईं है, यह सामान्य गाजो-दयन के पाठकों के लिए बअवोपगम्य 
सालूम पड़ सकता है। यह भले ही वहा जा सकता है कि गाँवी न ज्ञान- 
सब्रत्री समस्थाओो पर अऊूग स विस्तार म विदार नहीं क्या है, वयोवि' इसम 
उनदी अभिर्नचि नहीं रहा हैं। परतु दसका यह जर्थ नहीं कि उनके दशन में 
ज्ञात मीमासा का विचार है ही नहीं ॥ डा० आर० आर० दिवाफ़र ने ठीक हो 
कहां है ऐसी बात नहीं है कि उनके चिंतन में भूल तत्त्व के स्वल्प एव 
ज्ञान-सिद्धात बाहरी वस्तु है, वल्कि यह वात है कि उन विपयो पर प्रन्हाव 


पर] गाँधीवाद को विनोबा को देन 


विस्तार से नहीं लिखा है।' हम गाँवी के क्यनो एवं दार्यों के जाधार पर 
उनके ज्ञान सिंद्धात का सुजन कर सकते हैं। थतएव, गाँवी की ज्ञान मीमासा 
पर हम यहाँ थोडा विचार करेंगे ॥ 


२ ज्ञान-मीमासा का अथ 


ज्ञान मीमासा भारतीय दर्शन मे मुख्यत प्रमाण विज्ञान के रूप में समची 
जाती है। प्रमाण का सबंध भ्रमाता, प्रमेय, प्रमिति एवं श्रमाण चारो में है। 
साथ-साथ प्रामाण्य सिद्धात भी इसका एक विशेष अग है। अत ज्ञान मीमासा 
मेज्ञान वी उत्पत्ति, रचना, पद्धति एव उसकी यथार्थता गी खोब की 
लाती है ।* 


तत्त्व मौमासा विश्व की चरम सत्ता का स्वरूप निर्घारित करती है, परतु 
इसमे भिन्न ज्ञान-्मीमासा मे ज्ञात के स्वहू्प का ही निर्धारण होता है, जिसके 
द्वारा हम चरम सत्ता का ज्ञान प्राप्त करते है । तकंशासत्र अपना सबंध केवल 
अनुमित ज्ञान से हो रखता है परतु ज्ञान मीमासा समस्त ज्ञान के स्वह्प एव 
सत्यता का चिंतन एंव विश्लेषण करती है।* मनोविज्ञान चेतन एवं चेतन 
क्रियाओों के वर्णन एुवं व्यवस्था से ही सवव रखता है परतु ज्ञान मीसासा में 
उन सभी परिस्वितियो की भी चर्चा होतो है जिनमे चेतन या थचनन क्रियाएँ 
होती हैं । 


ज्ञान मीमासा की मुख्य समस्याएँ हैं->जान को सभाव्यता, सीमा, उत्पत्ति, 
परद्धत्ति, प्रकार, ज्ञाव-परिस्किति की रचना तय्रा सत्यता के निरूपण की समस्या । 
लर्थात्‌, यह इन प्रश्तो पर विचार करती है--परवाथे ज्ञान सभव है या नहीं ? 
ग्रद घह सभव है तो उसकी सीमा क्या है? ज्ञान के वोज-तस्वो की उत्पत्ति 
कंसे होती है ? सभी प्रकार के ज्ञान प्रास करने की पद्धतियाँ क्‍या हैं? किर 
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ज्ञान-मीमासा [५३ 


ज्ञान के कितने प्रकार हो सकते हैं? किन परिस्थितियों मे ज्ञाब को रचना 
सभव है ? सत्यत्ा के मापदण्ड क्या है ? इत्यादि । इन अश्नो के उत्तर पश्चिमी 
दर्शन में भिन्न-भिन्न रूप मे दिये गये हैं, जिनमे ज्ञेयवाद, अज्ञेगवाद, संदेहवाद, 
प्रत्ययवाद, बुद्धिवाद, अमुभववाद, समीक्षाखाद, वस्तुवाद, प्रतिरना त्ववाद 
इत्यादि प्रमुख है । 


अब हम इन सभी समस्याओं को सामने रखते हुए. पहले गाँधी की ज्ञान- 
मसीमासा पर विचार करेंगे। इसके वाद विनोत्रा के ज्ञान-सिद्धातों की चर्चा 
अलग से कर अत में यह विचार करेंगे कि गाँवी के विद्धारो मे विनोबा का क्या 
योगदान रहा है । 


हाँ पर एक बात घ्यात्र देने योग्य है कि गाधी ने ज्ञान-मीमासा के प्रश्तों 
को सुव्यवस्थित रूप मे प्रस्तुन नही किया है, क्योकि उनवी रचना एवं उसके 
जीवन का यह आवश्यक अग नही रहा । किर भी उनके कथनो एवं उनवी 
रचनाओ मे ये उत्तर अस्पष्ट रूप से ही सही, छेकिव बिखरे हुए अवश्य है। 
हाँ, कही-कही पर उन्होने स्पष्ट रूप से भी इन समस्याओ पर चर्चा की है। 
यहाँ हम उन्हीं बिखरे हुए कयतो के माधार पर क्रमबद्ध एवं सुव्यवस्यित कर 
उन्हे रखने का प्रयास करेंगे 


द ज्ञान का स्वस्प 

गाँधी के ज्ञान-विचार अधिकाशत गीता पर आधारित हैं। गीता में 
अध्यात्म-ज्ञान को सर्वेश्रें वबतलाया गया है | “अध्यात्म-विद्या विद्यानाम॥ ऐसे 
ज्ञान से ही मुक्ति को अपेक्षा को जा सकती है। उपनिषदों मे भी यही कहा 
भया है कि विना ज्ञान के मुक्ति नही होतो । ““कते ज्ञानान्न मुक्ति | कारण स्पष्ट 
है। भारतीय दशन ज्ञान को कम से अलग कर कभी नही देखता | यहाँ ज्ञान 
का सबंध जीवन के उत्त्यान से है। गाँधी ज्ञान को बुद्धिविलास नहीं समझते 
हैं, क्योकि उनके अनुसार मनुष्य का जैसा ज्ञान होता है, उसीके अनुरूप उसकी 
क्रिया होती है । जैंसा वह चितन करता है, वैसा वह स्वय बन जाता है।' 
यूनानी दार्शनिक सुकरात ने भी ज्ञान हो सदुगुण हैँ” को स्वीकार क्या था । 
जत गाःपी के जनुसार ज्ञान से नैतिकता को प्रोत्याहब मिलता है तया अतत 
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ज््ड ] गाँधीवाद को विनोवा वी देन 


उ्यक्ति और समाज को मुक्ति मिटती है।' इसठिए उनके अनुसार ज्ञान नैतिक 
जीवन के ल्ए आवश्यक है।* 


दश्चिमी दर्शन में बुद्धिवादियो, ननुभववादियों एवं समीक्षावादियों ने ज्ञान 
जूते बावया द्वारा निष्पन्त माना है। बत सही ज्ञान के लिए उन प्रत्यवों दो 
स्पष्टता पर वे काफी जोर देते हैं, लिनस वाक्यों का निर्माण होता है। परवु 
गाँवी यथायें ज्ञान के लिए विचार की प्रवानता पर चल देंते है । शब्द या क्यन 
वी स्पप्टता वर उतना वल नही देते जितना देना चाहिए. उन्होने कहा है-- 
“मेँ लिखि हुए या कहे हुए शब्दों को अपेक्षा विचार-शक्ति से अधिक विश्वास 
करता ह्‌* |”? यहाँ गावी भाषा-विशेपणवादियो की तरह दीखते हैं, क्योति 
आापा-विश्श्पणवादिया ने भी विचारा की स्पप्ठता पर विशेष बढ दिया है । 
परतु गाधी का भाषा-विश्टेषणवादिया से मतभेद है। भाषा विश्ट्पणवादी 
यह मानत हैं कि विधारा या वारणानों की स्पप्टता शब्दी तथा वाक्यों के 
विश्टेषण एवं उचित प्रयोग से हो सभव है। शायद गाँधी वी ऐसा विश्वास नहीं 
है। भारतोय दार्शनिक ज्ञान का अब हृष्टि स ल्‍्ते हे। यद्यपि पुल दर्शनोम 
ज्ञान के वाह्य रूग्रो पर भी विचार हुआ है, परन्तु प्रधानता हष्टि की ही रही 
है। गाँवी ने भी ज्ञान के भरृत्त को उसकी शक्ति या ग्रुण के बाधार पर 
स्वीकार क्या है, न कि उन वाह्मय माध्यमों के आधार पर जिनके द्वारा वह 
अभिव्यक्त होता है। कभी कमी हमारे बन्तगंत सूझ्ष आाती है और उन्हें सःप्ट 
शब्दा म व्यक्त करने मे हम असमय॑ हो जात हैं, फ्रि भी वह ज्ञान वे लन्‍्तगंत 
आत! है । बेवल उस सूझ को जीवन के लिए श्रेयस्कर होना चाहिए । 


पश्चिमी दार्शनिक ज्ञान को खडित कर देखते हैं ॥ उनकी पर्ददाति दिशेपा- 
त्मक है । युद्धिवादियो के अनुसार ज्ञान का स्वरूप वीडिक, अनुभववादियों 
के बनुसार आनुभविक तथा समीक्षावादियो के अनुसार ज्ञान में वृद्धि और 
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ज्ञान-मीमासा [प्‌ 


मनुभव दोनो के तत्व विद्ययान होते हैं । परन्तु इन विचारा मे शावो, शबेगो 
एवं सकल्‍पो के तत्व को ज्ञान में जलूम रखा गया है । गाजी के अनुसार मनुष्य 
शरोर मात्र नहीं है। उसमे चेतना, वुद्धि, बन्तरात्मा, सकक्‍लप तथा सवेग सभी 
चिराजमान हैं । उसमे ये सभी शक्तियाँ जविकसित रूप मे रहती हैं, जो नात्मा 
में पायो जातो हैं ।* कात्मा में सभी शक्तियाँ जलड रूप से विद्यमान रहती 
हैं। मनुष्य जो कुछ भो ज्ञान आप्त करता है, उसका स्वरूप समग्रात्मक है। 
मतएवं ज्ञान न तो मात्र घुद्धि नौर न मात्र अनुभव तर हो सीमित है, इसमे 
अनुभंव, बुद्धि, भाव एव सकक्‍ल्प सभी के जश विद्यमान होते हैं । 


गाधपो का ज्ञान-सयवी यह विचार वर्गसा, ब्रैंडले तथा आधुनिक मनो- 
वैज्ञानिक युग एवं एइलर के बिचारा से भी मिलता है। इन बिचारदों ने 
ऐसा स्वीकारा है रि यद्यपि बुद्धि ज्ञान को प्राप्ति म महत्त्वपूर्ण स्थान रखतो है, 
परन्तु उसको शक्ति बहुत ही सीमित है। उन सोमित शक्तियों से जीवन की 
प्रगतिशीलता को समृद्धशाडिनी नहीं वनाया जा सकता । मानव जीवन गतिशील 
है ॥ यह भौतिक एवं आध्यात्मिक शक्तियों पर विजय प्राप्त करना चाहता है । 
बुद्धि ऐसे कार्यों मे केवल दिशा निर्देशन कर सकती है। परन्तु उसस जीवन 
के लक्ष्य को प्राप्त नही किया जा साता। जीवन के ल्थ्य को प्राप्ति के लिए 
हमे इन्द्रियानुभव, बुद्धि आदि से ऊपर उठ कर जत ननुभूति वी शरण लेगी 
पडती है। अत आज का दर्शन सत्य को समझने के लिए बत अनुभूति वी 
आवश्यकता को स्वोकारता है। डा० राधाकृ्णन्‌ ने भी अपनी पुस्तक दी 
आइडियलिस्ट ब्यू आफ लाइफ एव रेन आफ रेलिजियन इन कन्टेम्परोरी 
फिलासोफी मे अत अनुभूति के स्वरूप एवं सत्य के समझने में उसकी आव- 
श्यकता पर काकी प्रकाश डाला है। अन्य भारतीय दाशनिक भो सत्य को 
समझने के किए मत अनुभूति को ही सवश्रेष्ठ ज्ञान मानते हैं । 

गावी बुद्धिवाद की परपरा को नहीं, बल्कि >त अनुभूतिवाद की परपरा 
को ही स्वीकार करते हैं। मह ठीक है कि वें सभी प्रकार के ज्ञान, विश्वास, 
श्रद्धा, धर्म एवं रहस्पात्मक भनुभूतियों को अनुभव एव बुद्धि थी कसौटी पर 
कसते हैं तबा नैतिक दृष्टि से उसकी उपयागिता को जान करते हैं। ऐसा 
करने से अन्च-विश्वासो स मुक्ति तो मिलती ही है, कार्यों मे भो कसी ब्रकार 
की शिधिल्ता नहीं जाती है । हर घडी उन्हे सावक्षान रहना पडता है तया 
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५६१ गाघीवाद को विनौवा को देन 


जहाँ कहीं भी गलतियाँ होती हैं बे समूह के सामने सह॒र्प स्वीकार करते हैं।* 
परतु थे यह विश्वास करते हैं कि मात्र बुद्धि के आधार पर ज्ञान-सिद्धात के 
प्लर्माण करते मे कोई भो लाभ नहीं है।* वैज्ञानिक एवं प्रगतिशील जीवन के 
लिए गाँधी के ज्ञान के इस स्वरूप कौ उपादेयता विचारणीय है! 


गौता में ज्ञानैन्द्रिय, मन, बुद्धि एव आत्मा--ज्ञान के चार उपकरण माने 
गये हैँ । आत्मा इत सभी मे श्रेष्ठ एव व्यापक है। अतएवं सभो प्रकार के ज्ञान 
का अतिम आधार बात्मा ही है। वास्तविक ज्ञान आत्मा के साक्षात्कार से ही 
प्राप्त हीता है। इसके छिए त्याग, प्रेम एव दूसरो के दु खो को समझने की 
आवश्यकता पटती है ॥* 


गाँधीवाद ज्ञान को श्रद्धा से कल्प कर नही देखता है। पश्चिमी दर्शन मे 
श्रद्धा की ज्ञान से पूर्णते मलग रखा गया है, क्योकि वहाँ पर ज्ञान वा सबंध 
केवल बुद्धि से है। गाँघी के ज्ञान-विचार का बाघार गीता है। गीता में जिस 
ज्ञान की चर्चा की गई है, चह मात्र बौद्धिक ज्ञान से ऊपर है। यहाँ पर ज्ञान 
का मुख्य सवध हृदय से है । इसलिए ज्ञान को बुद्धि से ही नटी बल्कि हृदय से 
समझ सकते हैं।४ हृदय मे सवध रखने के कारण ज्ञान को श्रद्धा से बलूग नहीं 
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ज्ञान-मोौमासा [५७ 


समझा जा सकता है। ज्ञान के लिए श्रद्धा आवश्यक है ।९ इसलिए कहा गया 
है “थरद्धावाल्ठभते ज्ञानम्‌ 7 


गाँदी ज्ञान को विकासणशोल मानते है, क्योकि मतुष्य का स्वरूप ही विकास- 
शोल है । पर॑तु ज्ञान के विकास के लिए गावी विज्येप प्रकार के प्रशिक्षण की 
आवश्यकता का जनुभव करते हैं ।९ कठोर नैतिक साधना से गुजरने के वाद ही 
मनुष्य अन्तरात्मा की जाबाज को सुनते योग्य हो सकता है, अन्यथा नहीं । 
इसकी चर्चा हम आगे अत अनुभूत्रि के सबध में विश्येप रूप से करेंगे । 


४ ज्ञान की सभाव्यता 


ज्ञान को सभाव्यता के सबंध मे गाँवी का विचार ज्ञेयवाद, सदेहबाद एव 
अज्ञे यवाद तीनो सिद्धाती से भिन्‍त है। यह न तो बुद्धिवादियों को भाति सपृर्ण 
ज्ञान को ज्ञेय मानता है और न अनुभववादी हा,म वी भाँति ज्ञान को सदेहएर्ण 
मानता है। काट की भाति यह तत्त्व को अज्ञेय भी नहीं मानता है, क्योकि 
यह सत्य को परमार्थसतु (70ए०४०४) तया घटता (90«76घव०7०४) जैसे 
दो अलग-अलग खो में वाट कर उनके बीच द्वौत खटा करना नहीं चाहता ॥ 
रहस्थवादियों को तरह यह सर्ण ज्ञान को मात्र पारमाथिक या आध्यात्मिक 
नहीं मात्ता। यह प्रत्यक्ष जगत्‌ से सबधित ज्ञान के शोव, धुनर्गठन, विकास 
एवं उसके सशोत्रन मे विश्वास करता है । परतु रहस्यवाद सम्पूण ज्ञाव की 
पारमाधिक एवं अखंड मानता है। उसमे दृश्यमान जगत्‌ से सबधित ज्ञान मे 
संवर्धन, शोतर, पुनर्गंठब एवं विकास के लिए स्थान नही रहता है।* 

माँ जीवाद एक विशेष अथं में ज्ञान वो असभाव्य एवं सभाव्य मानता है । यह 
सत्य को दो इृष्टिकोणों से देखता है ॥ सत्य एक भये में आघारिक सत्य है, जो 
अनेझताओ के मध्य एक, असीम, पूण एव स्थायी है। इसे ईश्वर कहते हैं । इस 
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घट ] गाँवीबाद को विनोबा की देन 


सत्य का ज्ञान हाट माँस के शरीर से पूर्णता मे आप्त करना असभव है। ले 
कहते ईैं--/वतक हमलोग सश्वर शरीर के साथ आवद रहेगे, तवतक पूर्ण 
सत्य का ज्ञान प्राप्त करना असभव है । हम इस सत्य को केवल कल्पना मे ही 
देख सकते हैं ॥ भोतिक शरीर के द्वारा शाश्वत सत्य का साक्षात्कार कभी भी 
नहीं किया जा सकता। इसीलिए णतिम रूप से हम विश्वास वग सहारा लेता 
पत्ता है * 


परतु सत्य के अनन्त पहु हैं। इस प्रकार को वहुलता को गाँधी पसन्द 
करते हैं।* ट्स सबघ म उन्हाने स्पादवाद एवं अनेकातवाद का उल्लेख स्वय 
किया है ।* इस दृष्टि से मनुष्य सत्य का ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परतु वह 
रात्य के विशेष पहल्यू बा विशेष दृष्टिफोण से ही प्रास ज्ञान माना जाएगा 
गाँवी स्वय कहत हैं. 'मरा अनुभव ऐसा रहा है कि मैं अपने दृष्टिकोण से सत्य 
तथा अपने ईमानदार बालोचफों के दृष्टिकोण से असत्य या ग्रलत रहा हु । 
परन्तु मैं जानता हुँ कि हम दोनो अपन अपने दृष्टिकोण स सत्य हैं। ” इस सदर्भ 
म उन्होन छ कन्‍्ये व्यक्तियो बाली कहानी को उद्ध,व क्या है।ं उपयुक्त 
कयनों के आवार पर यही कहा जा सवता है कि ज्ञान वी सभाव्यता के हृष्टि- 
कोण स गाँधी आशिक सत्य के ज्ञान म विश्वास करते हैं जिसे हम जाशिव 
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ज्ञान मीमासा [५६ 


जोयवाद अथवा जैनियो की भाषा ग स्यादवाद की सज्ञा दे सकते हू । महादेव 
असाद ने भी रिखा है “माँवी दशन मे सत्य स्थिर एव पृष्ठ है। परन्तु इसका 
जान परिवर्ततशील है तथा बनुभव आशिक है।? * 


४ ज्ञान को सीमा 


पश्चिमी ज्ञान मीमासा से ज्ञान को निश्वित सोमा म बाघने का प्रयास 
क्या गया । घुद्धिवावियो ने बौद्धिक प्रत्ययो तक, अनुभववादियों न आनुभविक 
अत्ययों तक, समीक्षाबादी काट ने अनुभव प्रसूत वौद्धिक प्रत्ययों तक तथा अत 
अनुभूतिवादियो ने भात्र रहम्यानुभूति तक दार्शनिक ज्ञान को सीमित रखा है। 
चरन्तु गाधी की यह एडू विशेषता है कि ये ज्ञान को क्सी निश्चित साचे म 
डाल कर सीमित करता नही चाहते । ये ज्ञाब को असीम मानते है। उन्होन 
कहा है “ज्ञान असीम है और यही वःत सत्य के वार्यान्‍्वयन के साथ लागू 
है । हमलोग प्रतिदिन आत्म शक्ति के चान का सवर्द्धांन करते है एवं करते रहेग। 
नई-नई अनुभूतियों स हमे नए नए कर्त॑व्या की शिक्षा सिलती रहेगी परन्तु 
सत्य हमेशा एक्डप रहेगा ।* 


ज्ञान के असीम होने के कारण गाँप्री अय तक के प्राप्त सभी प्रकार के 
चैचानिश एवं आध्यात्मिक ज्ञान को कस्बल्प सम्यते है । इसीरिए उन्होने रहा 
है. हम ईश्वर के सभो नियमो एव कार्यों को नही जानते हैं। सबस पड़े 
चैजञानिकों एवं अध्यात्मवादियों का ज्ञान घुर के सूकष्म कण क वरावर है ।! * 
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छू] गाँवीवाद को दिनोवा वी देन 


इस सवच में सबसे महत्वपूर्ण बात है कि जध्यात्मिक ज्ञान वो भी गाँवी पूर्ण 
नहीं मानते । वैज्ञानिक ज्ञान की भाति इसे भी वे विकास का विषय मानते हैं ॥ 
गाधो के अनुसार प्रतिदिन के अनुभव से ज्ात्मशक्ति के ज्ञान की बुद्धि होती है १ 
शकराचार्य के वेदात-दर्शन मे ऐसी वात नहीं है। वे आध्यात्मिक ज्ञान को 
पूर्ण मानते हैं। वितोवा ने भी इय तथ्य को स्वीकार कर गाध्यात्मिक ज्ञान 
के सवत भें भी नए-नए काविष्कारों वी जावश्यवता पर विशेध वरू दिया है ४६ 


वस्तुत॒ गावी सपूण ज्ञान को असीम एवं निरपेक्ष मानते हैं। अतः 
मानव द्वारा उसकी भप्राष्यता स्वाभाविक है। भविष्य म भी निरपेक्ष ज्ञान के 
सवव म॒ यही वात कहो जा सकती हे । परन्तु इसका यह नथ॑ं नहीं है कि मन 
तक का श्राप्त सापेक्ष एवं ससीम ज्ञान वेकार है; जवतवा हम निरपेक्ष को. 
नहीं प्राप्त करत हैं तदतक सापेक्ष के सहारे ही आग बढले जाना चाहिए । 
खतएव निरपेक्ष ज्ञान वी असभाव्यता हंगे निराश नहीं करती ॥ वस्तुत गाँधी 


का यह वस्तुवादी एंव व्यावहारिक दृष्टिकोण है, जिसमें आध्यात्मिक्ता समा 
बिट्ट है 


४५ सत्यता और उसका प्रमाणीकरण 


गाँवी ज्ञान की सत्यता को व्यत्तिसापक्ष मानते हैं। जो ज्ञान एक व्यक्ति 
के लिए सत्य है वद्दी दूसरे के लिए अस॒त्य या गलत ज्ञान है।* परन्तु ऐसी 
परिस्थिति में सबसे गभोर प्रश्न सत्यता के मानदड का है । यदि सत्यता व्यक्ति- 
सापक्ष है तो फिर सभी प्रकार के सत्य को मापने का कोई सामान्य मानवरू 
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ज्ञान मोौमासा [६१ 


क्‍या होगा २े ओर यदि सत्यता के भाष का कोई सामान्य मापदड नहीं है तो 


पर ज्ञान में वस्तुनिष्ठता कैसे निर्धारित को जायगी ? उतका प्रमाणोकरण कैसे 
हो सकेगा २ 


गाँधी के अनुसार सभी प्रकार के सत्य का समान भापदड है--अहिंसा' 
एवं मानवताबाद ॥* इसे सामाजिक' भानदड भी कहा जाता है। उनके 
अनुसार सभी व्यक्ति का सत्य मलग अलग हो सकता है, परतु वह बहिसा एव 
मानवता के कल्याण के अनुकूल भो हो सकता है एवं इसके अतिकूछ भी । 
झूसरे शब्दी मे उससे सामाजिक हिंत एवं अनहित दोनो में से धुछ भी ही सकता 
है। यदि किसी के ज्ञान मे सामाजिक हित मे सहयोग मिलता है तो उस 
सामान्य रुप से रात्य कहेंगे /॥ यदि विसी ज्ञान से हिंसा, असामाजिक्ता एव 
अमानवीयता का प्रसार होता है त्तो वह असत्य है। उनके अनुसार सत्य वी 
जाँच किसी गुफा भे रह कर नहीं की जा सकती, उसकी जाँच तो समाज में हो 
हो सकती है।४ समाज मे रह कर संत्य वी जाँच के लिए ईमानदारी एवं 
उपक्तिग्व की अखडता भावश्यक्र है। गाँघो ने अपने संपूर्ण जीवन मे इसो हृष्टि- 
को रख कर सत्य के साथ प्रयोग क्या । इसीलिए बॉन दूराट ये इनबी शान 
मीमासा को (४6०७८950८700]08) )५ सामाजिक ज्ञान-मीमासा वी सन्ना 
दी है तथा इसेवी तुलना पयुअरदस के सिद्धात से की हैं जिसमे सैद्धातिक 
अश्तो को व्यावहारिक परिणाम से मापा जाताहै ।६ बुद्ध दुर तक हम इसकी 
सुल्लना अमे रिकन दाशंनिक विलियम जेम्स के प्रयोगवादी सिद्धात से भी कर 
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धर ] गाँधीवाद को विनोबा की देन 


अकते हैं. । परन्तु जहाँ जेम्स का प्रयोगवाद विश्येप रूप से भीतिकबाद, बनुभववाद 
एव व्यक्तिवाद से समाविष्ट है, वहाँ गाँगी का प्रयोगवाद अध्यात्म, अत अनुभूति, 
एवं सामाजिक कल्याण पर विशेप रूप स वलू देता है। 


७ ज्ञान की पद्धति 


गाँधी प्रयोग को ही दाशंनिक ज्ञान वो पद्धति मानते थे । परतु उनका 
प्रयीग विज्ञान के प्रयाग वी भाति कृत्रिम प्रयोगशाला भे न होकर व्यक्ति और 
समाज के स्वाभाविक वातादरण म होता था । इस भश्रवार के प्रयोग वे अपने 
सपूर्ण जीवन म करते रहे ॥ इन प्रयोगो के आघार पर एक सत्य के बाद दूसरे 
सत्य की स्थापना करते गये। परतु वे वैज्ञानिकों वी भाँति प्रयोग का 
निष्कर्प सामान्य शिद्धात के रूप शे नही दते थे। वे अपने प्रयोग को अपने जीवन 
मे पूरा नहीं कर सके । अत उसका निष्क्रप पस्तुत नहीं करना स्वाभाविक 
था। परतु इन श्रयोगी के आधार पर वे नपनी ग्रलतियो दा सुधार करते थे ॥ 
प्रयाग की पद्धति को अपनाने के कारण हम इसे आगमन की पद्धति कह सकते 
है, परतु यह आगमन की पद्धति मात्र इन्द्रयानुभव पर आधारित नहीं है॥ 
विशेष कार्यो के माध्यम स जो ज्ञान व घ्राप्त करते हैं वह ज्ञान समग्र ज्ञान 
पद्धतियो से प्राप्त होता है । फिर मिल की भाति वे अपने निष्कर्प को असदिस्प 
नहीं मानते । उसे थे सभाव्य ही समझते हैं जो भाघुनिक विज्ञान के कनुतूरू 
है। गाँवी की ज्ञान पद्धति मे प्रयोगवाद भी सन्निहित है। वे सभी प्रकार के 
ज्ञाव को सामप्राजिक या मानवीय उपयोगिता को हृष्टि स देखते हैं ॥ सामा- 
जिक्र दृष्टि से जो ज्ञान व्यापक एव उपादेय होता है, उसे ही वे स्वीकार 
करत है। शायद इसीलिए वे ईश्वर सत्य है? बावय से प्राप्त ज्ञान की तुल्ना 
में सत्य ही ईश्वर है? वावय स प्राप्त ज्ञान को अधिक सही मानते है, क्योकि 
इसवी वप्रापकता प्रथम वात्रय से अधिक है। गाँवी वी दझ्ान-पद्धसि सधटित 
पद्वत्ति है, क्योकि इसम ज्ञान प्रक्रिया के सभी तत्व आापस में इकाईवद्ध है। इस 
ज्ञान पद्धति फ्री जटित्ता को देखकर हम इस क्सी कोटि म॑ स्पष्ट रूप स नहीं 


रुख यस्‍्ते है । किर भी "० सुगत दाख गुस्ता ने इस अजयोगात्मक तथा लत - 
अनुभति वी पद्धति. की सजा दी; है ३९ 
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ज्ञान-मीमासा [६३ 


झ ज्ञान के प्रकार एव ज्ञान के साधन 


ज्ञान के प्रकार के सबघ भे गराघी मोन दिखलाई पडते है ॥ परतु परोक्ष रूप 
से वे आत्म ज्ञान और विज्ञान--दी प्रकार के ज्ञान को स्वीकार करते हैं। जैसा 
हम पहल देख आये है कि एक स्थल पर वे कहते हैं--- 'हम ईश्वर के सभी 
नियमो एवं कार्यों को नही जानते हैं। वडे-स बड़े वैज्ञानिक एवं अध्यात्मवादी 
वा चान धूल के कण के समात्र है ।? इस कथन से एसा लगता है कि व विज्ञान 
एव आत्मज्ञान का एक दूसर स भित मानते हैं । विचान बात्मा का वह भद- 
मूटक ज्ञान है, जो इस अनात्म पदार्था से अछूय करता है | ज्ञान और भात्म 
ज्ञान दोनों एक दूसरे के समानार्थक है । 


भारतीय दर्शन में भित्र भित्र दाशनिको ने प्रत्यक्ष अनुमान, उपमान, 
शब्द, अनुपलब्धि तथा श्षर्यापत्ति को यवाथ ज्ञान पाप्त करने का साघन माना 
है ३ मादी ज्ञान मीमासा मे आप्तवचन बुद्धि एवं बत अनुभूति प्रमाण के रूप 
म विचारणीय हैं। गाँधी एक बोर आाप्तवचन, बुद्धि एवं जतबोब को यथानं 
चान धाप्त करने का साघन भानत है ता दूसरी जोर य इनकी मर्यादाओ का 
भी उल्टेख बरते हैं। यह उनकी प्रमाण भीमासा की अपती विश्वषता है । 
ग्पंखी विशेष रूप से प्रमाण की सीमाओं पर ही विचार करत हैं। इस 
साधनों के द्वारा ज्ञान क्सि प्रकार उत्पन्त होता टै--वै इस पर विचार 
नहा करते हैं ॥ अब हम एक एक कर इन प्रमाणों पर विचार करयगे । 


(क) आप्तवचन 


भारतीय-दर्शन मे भाप्तवचन अथबा शब्द श्रमाण का अर्थ है धमग्रयो, 
शास्त्रो एव महात्माओ की गहरी अन्‌भूतियों के द्वारा प्राप्त ज्ञान । ऐम ज्ञान 
को यथाथ ज्ञान की श्राप्ति का सावत माना ग्रया है। ग्राधी आप्तवचन को 
निश्चित मयादा के अदर स्थाकार करत हे ॥ व आप्तवचन श्रद्धा या विश्वास 
क्त्े वहा पर स्वीकारते ह जहा पर हमारी बुद्धि ज्ञान दन मे असमय हो जातो 
है। छउदाहरणस्वदप इश्वर का श्ञान च ता ज्ञार्वान्द्रिया न ही शआ्राष्द किया जा 
सकता है और न बुद्धि द्वारा तक स ही । अतएवं इस ज्ञान के लिए हम शासस्त्रो 
एब प्रामाणिक व्यक्तिया की अतुभूतियों का ही सहारा लगा पच्ता है। बत 
दृश्वर का ज्ञान श्रद्धा पर ही आधारित है ।* 


१ हरिजन (० १२ १६६६) ४० रे३े७ रेट५ 


४] मगाँधीदाद को विनोवा की देन 


परन्तु गाँधी विवेकरहित आप्तवचन का विरोध करते हैं । उनके अनुसार 
पिता किसी तक्क या विवक के किसी के कथत को स्वोकार कदर ठेना 'क्मजोर 
दिमाग का छक्षण है ॥९ इसलिए उन्द्ोन कहा है ' मैं सभी प्रकार के धामिक 
ग्रयो की प्रामाणिकता को अस्वीकृत कर दूगा यदि व सोम्यबुद्धि एवं कतवति स 
जिरोब रखते हैं। * 


थाप्तवचन वी दूसरी मर्यादा इसके व्यवहार को डछैकर निर्धारित वी गई 
है ॥ प्राय हम देस स्थलों पर भी घम-म्रयों की बातो को अपने ज्ञान की प्रामा 


णिकक्‍ता के लिए उद्ध,त क्टते हैं जहाँ पर बुद्धि के सहारे. जाखानी स॑ बातो को 
समयथा जा सकता है । 


गाँवो इसका विरोध करते हैं। व यह मानते हैं कि जहा पर बुद्धि की 
पहुच् आसान तरीके स हो सकती है, बहाँ पर सबलू रा सबक जाप्तवानत्र की 
भी भावश्यक्ता नहा रह जाती है ।* गाधी का ण्ह्‌ मत थोगबाश्चिष्ठ के स्पाय 
अक्रण स प्रेरत है | योगवाश्िध्ठ के न्याय प्रकरण म कहा गया है कि मानव 
रखित शास्त्र बुद्धि के अनुकूल होने पर हो स्वीकार्य है। कोई वाक्य ईश्बर 
ज्रेरित होने का ही दावा क्यो न करता हो यदि वह विवक एवं जौचित्य दी 
भावना के प्रतिकूल है सो उसका प्याग वाछनीय है। यदि विस्ली वालक की 
बात्त युक्तिपूण है तो वह सर्देव ग्राह्म है परतु कोइ वाक्य ब्रह्म ओेरित ही हो 
चह युक्तिरण नहों हो तो उसका फारत्याग जावश्यक है।ड परतु यहा 
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ज्ञान -मीमासा [६५ 


प्रश्न है कि धर्म-प्रयो या आाष्तवचनो को बुद्धि से क्यो परखना चाहिए ? क्‍या 
शास्त्र ईश्वर के वचन नहीं हैं? यदि दें ईश्वर के वचन हैं तो क्या उनमे 
गलतियों के लिए स्वान है ? गाँवी यह मानते हैं कि शास्त्र-वचन ईश्वर प्रेरित 
अवश्य है, परतु ईश्वर ने उन्हे साक्षात्‌ रूप से अपने हाथो नहीं ल्खि है। 
शास्त्रों के लेखक ईश्वर प्रेरित व्यक्ति हैं। फिर बाद में उन पर अनेक प्रकार 
से टोकाएँ थी जाती हैं। ऐसे शास्त्रो के द्वारा प्राप्त ज्ञान से #ंघनियारन 
अक्रिया (?70८८४5 ० ए०प७८ 650]9५067) सन्निहित है। इसलिए शास्त्र- 
बचन साक्षात्‌ रूप से ईश्वर प्रदत्त नही माने जा सकते हैं। इस प्रकार के ज्ञान 
में भी गलतियो को सभावना रह सकती है । भतएव प्रत्येक घमंग्रथ के सबध में 
व्यक्ति को निर्णय देने का अधिकार होवा चाहिए। * 


मदि महापुरुषो के कथन को उसी रूप से स्वीकार कर उसे अवतुमान का 
बाधार वाक्य मात्र छेते हैं तो वैसे आधार वाक्य से अनुदूल एवं प्रतिकूल 
दोतो पक्षों में निष्कर्ष निकाला जा सकता है? जैसे स्वामी विवेकानन्द ने 
शारीरिक स्वास्थ्य बढाने के ऊपर वल्ल दिया था। इस आधार पर यह स्वीकार 
किया जा सकता है कि वे मासाहार के समर्थक थे कौर इससे यह भी निष्कपे 
निकाला जा सकता है कि वें मासाहार के समर्थक नही थे । ऐसी परिस्थिति मे 
बुद्धि क्षीर विवेक्र वी पहुँच आसानी से समस्या के समझने में हो सकती है! 
इसलिए महापुस्पी के क्‍्यन को प्रमाण भानकर उससे पिष्कर्ष निकालना 
जसगत एंव खतरनाक होगा। व्यक्ति को स्वय बुद्धि के सहारे अपना 
निर्णय देता चाहिए ।* 


(ख) बुद्धि-ज्ञान 

गाँधी के अनुसार बुद्धि, भावना और विश्वास से भिन्न वस्तु है । 
भावना का सवध हमारे हृदय से है, परतु धुद्धि का सवध हमारे मस्तिष्क से 
है १ यह भेद होते हुए भी वुद्धि और भावना के वीच किसी प्रकार का अतविरोध 
वहीं है। वास्तविक स्थिति तो यह है कि सतत्‌ विश्रेषप्रर्ण जोवन व्यतीत बरने 
पर ही कोई विवार भावना का रूप घारण करता है ।* बंत भावना की 
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६६ ] गाजीबाद को विनोवाः की देव 


गहराई तक पहुचने के लिए वुद्धि एक श्रकार से आरोहणशिला का काम 
दरती है । 


गाँची के अनुसार बुद्धि चान प्रास करने का प्रमुख सावन है । इसके द्वारा हम 
सत्य वेवबाह्म रूपो का तान भ्राप्त करते है । मस्तिष्त स सवंध होने के कारण दद्धि 
हमे वाह्य वस्तओ का चान सवेदना प्रत्यक्ष चितव कप्पना प्रतिमा भादि के 
साध्यप्त म दती है । आप्तवचन के द्वारा श्राप्त चान भी त्तव तत सत्य सिद्ध नहीं 
होदा है जब तक उसे बुद्धि के द्वारा म जाचा जाए। बुद्धि के अनुक्छ होने 
पर ही कोई आध्तवचन भ्रामाणिक माना जा सकता है । 


गावी के अनुसार वुद्धि क द्वारा सभी प्रकार के चान दी प्रासि नही हो 
सकती है ॥ इसके द्वारा मनुष्य की जातरिक अनुभूतियो का ज्ञान नही भाप्त कर 
सकत हैं । थात रक अनुभूतियों के चान के लिए हम मस्तिष्क के धरातरू को 
छोडक्ट हृदय के स्तर पर उतरना पडता है. हृदय थी गहराइ म॑ पहुचने के 
परए हम लसहाय द खो को सहना पता है । जसह्य दु खो के सहते के पश्चात्‌ 
ही हमम आतरिक ज्ञान का उदय होता है।' 


गावी भावनाविद्दीन वृद्धि के महत्त्व को अस्वीकार करते है क्योकि इस 
प्रकार की बुद्धि के द्वारा हम दैनिक जीवन की अनुभूतियों के आठोचनात्मक समय 
मे कुछ भी छाभ नहीं होता ।* इसीलए उन्दोने कहा है. यदि बाप कुछ भी 
महत्त्वपूण काय करना चाहते है तो इसके लिए केवर बुद्धि को ही सल्ुष्ट नहा 
कर बल्त्रि हृदय को भी द्रवित कर। ३ बुद्धि चान का अतिम आधार नहीं 
है। अतिम रूप स हृदय ही हम काय के लिए निदशित करता हैं। यह बुद्धि 
के द्वारा दिये ग्रय निष्क्यों को स्वीकारता है । जब हमे कसी काय कर प्रति 
आस्था जम जाती है तो हम उसकी पुष्टि के छिए वुद्धि युक्ति या तू बा 
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ज्ञान-मीमाता [६७ 


सहारा लेते है ।! इसलिए बुद्धि या युक्ति का स्थान श्रद्धा, भावना एवं हृदय 
के बाद भाता है। ज्ञान का अतिम आधार हृदय थद्धा एव भावना ही है। 


गाँधी के ऊवनुसार बुद्धि मनुष्य को भावनारो को तीदण करती है त्वा 
उनवा दिशानिर्देशन दरती है! इसल्ए यह आत्म जागरण मे सहायक होती 
ह। पशुओ मे बुद्धि का विकास नही होने के कारण आत्मा जबकार मे पडा 
रश्ता है। इसलिए उन्होने कहा है. “हृदय के जगाने का अथ सोई हुई बात्मा 
को जगाना है। सोई हुई क्ात्मा को जगाने का बर्थ बुद्धि को जगाना है तथा 
बुद्धि के जगाने का अयें शुभ और अश्युभ का भेद ररना है।”*ं 

ऊपर वी उक्ति से ऐसा रगता है कि गावी हुदय को यात्मा एवं बुद्धि का 
मिलन-विंटु मानते हैं। इसलिए हृदय को जाग्रत करने से वृद्धि एवं आ्षत््मा 
दोनों स्वाभाविक रूप से जाग्रत हो जाते है। गावी बुद्धि को निरपेथ प्रामा 
णिक्ता की स्वीकार नही करते हूँ । जिस प्रकार आामबदन बुढ्धि-सापक्ष है उसी 
प्रकार बुद्धि, भावना-सापेक्ष है। इसाए आप्तवचन की भाँति गाँषी ने बुद्धि 
क्यो सीमा को भी पिर्घारित करने व प्रयत्त क्या है । अन्य प्राचीन थारतीय 
दाशंनिकों एवं अमरीकी प्रयोगवादो दार्शनिक की भाँति उन्होने दर्शन को 
जोवन-पद्नति के स्प में स्वीकार क्या है। यदि दर्शन केवल बीद्धिक गुल्यियों 
ब्ये सुलझाने मे ही उलझ कर रह जाय, उससे जीवन के कार्यों म॑ निपुष्दता न 
आवे तो ऐसे दर्शन के प्रति गाँती अभिरचि नही दिषलाते है । इसलिए वे बुद्धि 
वो उसी सोमा तक अपताते हैं जहाँ तक उससे जीते म एवं कार्य करन मं 
सहायता मिठती है। जज बुद्धि कसी नेतिक काय के सपन्न होने में बाधा 
डालती है तो वह नपनी सोमा का अतिक्रमण करतीं है। एसी बुद्धि का प्याग 
गाँवी सर्ववा आावश्यव समझते है (* वृद्धि की सर्यादों अपनी सीमा के णदर 
रहने मे हो है। दसका काम केवत दिशानिर्देशन क्टना है। परतु जब बह 
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ड्ट ] गाँचीवाद को विनोवा की देन 


अपनी सीमा का अत्तिक्रमण करती है तो गाँवी के शब्दो मे यह “भयानक सुन! 
चन जाती है। दमलिए बुद्धि को सवंशक्तिमतता बवादनीय है।' बुद्धि वो 
सदव नैतिक भावनाओ के द्वारा नियत्रित होना चाहिए । 


प्रइन है क्‍या याँवी वृद्धिवादी हैं या अबुद्धिवादी ? दस अश्न के उत्तर मे 
यह क्‍्ट्टा भा सकता है कि ये स्पष्ट सूप स न तो बुद्धिवादी है और न अबृद्धि- 
वादी । ये वहाँ तक वृद्धिवादी हैं जहाँ य मानत हैं कि ईश्वर नें प्रत्यक वस्तु 
नी परीक्षा करने के रिए बुद्धि दी है। ये यर्टां भी बुद्धिवादी हैं जब यह 
स्वीकार करते हैं कि सनुप्य की कतरात्मा स बुद्धि का दत्द विद्यमान रहता 
है।* परतु वहा व अपुद्धिवादी हो जात हैँ जहां वृद्धि शुभ भाववाओं 
एव नैतिक कर्मों के सपाइन मे वाघा डाटसी हैं तथा वहाँ वें अतिवुद्धिवादी 
हो जाते हैं जहाँ इन्द्रियनुभव से पर ज्ञान वो भो महात्माओो के जीवन के 
चमत्कार एवं अत दे काघार पर स्वीकार करत हैं । 
(ग) भतर्वीध 

गाँधी के अनुसार अतराष्मा कतर्वोत्र ज्ञान प्राप्त करने का सर्वोच्च साघन 
है। इसम वौडिक एवं आस्या-जन्य, दोनो प्रकार के ज्ञान का मणिकाचन सयोग 
है। अत केवठ बवीढिक एवं आस्थाजन्य ज्ञान स यह नविक प्रामाणिक 
है। इसीलिए गाँधी ने अपन जीवन कार मे अयके महत्त्वपूर्ण निर्णयो का 
सावार नतवोंष को ही बनाया ।* 

गाँवी के अनुसार अतरात्मा, एक प्रकार वे शक्ति, गुण या अवस्था है, 
जिसका सवंध हमारे हृदय के विशप भाग स है (४ यह शक्ति सतत नैतिक 
साधना के परिणामस्वरूप प्राप्त होती है ।४ ट्सठिए मनमानी ननुत्तरदायित्व- 
धू्णं सकक्‍ल्‍वा को जतरात्मा का आदश नहीं कह सक्‍त | पशुओं की क्र्यानो का 





व. इ०क्रछ रेककप्ब, (4 0. 920), 79 559 


2 फ्ेशकरया, से के 'क््ब/. 24 कटी 2277950 7९०, ?. 25 


3 5फण्ा8,.. एव्गावंफत्ब िगाप्दा कहर 77९७ छा ४, 
(छण्रफय छिवएबरा 03 एय0२० छा9६39, ]956), #? 36-37 

4 उफणा ॥ छफुव्थ्या चटाएकटव छच्र छग्मयवेंका 9ा (0णा ितान 
क#250पशणा न पढ़ फाह्जठ्फर 6 |॥ (८ ७ इट5डणा वा 
8 9 #ए2ए5ॉ, ]949 

5 ए#घथड उबठच्ण, (2] 8-924), ए 274 


छाफँब/ छा. 


ज्ञान-मीमासा [ ध्ह 


सचालन मूल प्रवृत्तिया एव उनके स्वभाव से होता है। उनम अतरात्मा का 
भाव रहता है। इसरो श्रकार मूखे, अज्ञ, वर्वर जो अपनी मूल प्रवृत्तियो से 
परिचालित होते है--उनमे भी अतरात्मा का अभाव रहता है।' इसका 
निवास कोमल हृदय म हाता है । 


अतरात्मा हमे निरपेक्ष भादेश देता है ॥ यह कभी-कभी मनुष्य को बकेले 
विश्व के मता के विहृद्ध निर्णय छव के लिए दाध्य करता है । आवश्यकता पड़व 
पर यह अपते साध्य की प्राप्ति के लिए अनन्त दु खो को पल्ने अथवा 
प्राणोत्स्गं करने वो भी लुमति देगा है । इसने द्वारा दिय. गय निर्णय कभी 
भी असत्य नहीं होत। अर्वात्‌ अतरात्मा हम कभी भी घोखा नहीं देता है ।* 
जब मनुष्य में बतरात्मा की शक्ति प्राप्त हो जाती है तो बह काफी बिनम्र हो 
जाता है । वहू एक पकार से कायर हो जाता है, क्योरि वह अपने को दूसरों 
से ऊँचा नहीं समतता। बह सत्य के प्रति सवेदनशील हो जाता है / उससे 
दूसरा की बातों को उुतने को तत्वरता एवं अपनी ग्रतिमों को स्वीकार करने 
की क्षमता भा जाती है।* इस प्रकार का ज्ञात व्यक्ति और समाज दोनो के 
छिए सत्य होता है ।४ 

अतर्तोत्र के द्वारा हमे बाध्यात्मिक सत्ता का ज्ञान मिलता है, परतु इस 
ज्ञान को अवोदिक नहीं कहा जा सकता ! यान्री के ननुसार अबौद्धिकता का 
अथ है अप विश्वास ) जहा पर्याप्त मात्रा में युक्तियाँ प्रस्तुत की जा सकती 
है, वही बिना युक्ति के हो किसी बतत को स्वीकार कर लेना नव विश्वास 
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छ० गाँवीबाद को विनोबा की देन 


है।' जैसे किसी बुद्ध व्यक्ति को विया प्रमाण दिये मह हटा जाए कि जिश्वुज 
के छीनो कोणो का योग दो सपकोण के वरावर होता है, तो वह स्वीश्ार नहीं 
करेगा, क्योकि इसे अच्छी तरह से प्रमाणित क्या जा सबवता है। परतु हमारे 
जीवन की कु ऐसी थनुभूतियाँ हैं, जिडे हम ज्ञानेन्द्रिय एवं बुद्धि मे से कसी 
के आवार पर समझ नहीं सक्‍ते। उसे जानने के लिए श्रद्धा के साव-साथ 
वर्षक्तितत अनुभव वी बावश्यवता होती है। यह बुद्धि वी सीमा के बाहर की 
चीज है । इसे अवीद्धिक न कहकर अतिवौद्धिक कहना चाहिए। डॉ० राघा- 
कृ्णनु ने भी दस ग्रकार के छान को बौद्धिक नहीं माना है।* 


अतीत को प्राय वैज्ञानिक आत्म-समुचत की सच्चा देते हैं। परतु गाँवी 
इसे एक विशेष अग्रै में आात्म-ससुच्चनन मानते हैं। उनके अनुमार अतर्वोध को 
भात्म-ससूचन इस अर्थ भें कद्दा जा सकता है, कि यह हमारे ०त्तगैत स्थित 
ईएवर वी कावाज है। वेसातिकों को भाति इसे दैत्या को भावान नहीं रह 
सक्‍त हैं ।* इस आवाज की युनने की क्षमता प्रत्येक व्यक्ति मे है। परतु 
इसके लिए कुद्ध पूर्वे निवॉरित नियमों दा पाछत करना पत्ता है।ई 


गाजी दशन से अतर्वोत्र सर्वोच्च प्रमाण है। अन्य भ्रगाण ग्रापक्षा हैं, परतु 
यह निरपेश है। आाप्तवचन, बुद्धि, इन्द्रियजन्य ज्ञान ये सभी अतर्वोध के ही 
साक्षद हैं। इस प्रकार के ज्ञान को काई निश्चित सीमा नहीं है। जहा कहीं भी 


सूतनता है, गतिशी टता है, जीव्रत है--धरवेत्र कतर्वोत्र के सहारे ज्ञान प्राप्त हो 
सकता है । 


4 “पृफ््बना जरादी ॥5 फटजफ्गाते 722507 75 धइ्याटीए 0 छाए६३- 
इत्राउतो ८... ककटबबष्ठतान्नौॉत८. फैटीवर्ट: ॥5. फीक्मर्त बिती जाते 48 0 
इचएथाडधावठगा27 उ्यावंका।, 3 ०४४/ उत्द!: ((4 4 927), छ 420 
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ज्ञान-मीमासा [ण१्‌ 


९, निष्कर्ष 

गाँतो की ज्ञान मीमासा उनके उन्मुक्त जीवन-दर्शन के जनुकूट है। ज्ञान 
मीमासा के प्रश्नों पर विचार उन्होने जिन्नास्रा के दृष्ठिकोण से नहा बल्लि 
जोबन के «्यापक दृष्टिकोण से कया है । व्यापक जीवन के जतगत अ्यक्तिगत 
चैतन्य का विशास एब समाज मे उसका विस्तार दोनो को स्पा गया है। 
ज्ञान-मीमासा के प्रश्नो को उन्होन रुठढ एवं स्त्रिर बौद्धिकता के साच म॑ नहीं 
डाला है। उनकी हृष्टि विशेष अर्थ में प्रयोगवादी है। जीवन क दृष्टिकोण 
से विचार करने के कारण उसमे मानव द्वारा प्राप्त सभी प्रकार के समाजोपयोगी 
ज्ञान था गय है परतु आशिक सिद्धात की सरह प्रत्यक ज्ञान का महत्व अपने 
विशेष क्षत्र में होते हुए भी सपूण जीवन से उसवा टयाव है। शायद इसीलिए 
आप्तवंचन, बुद्धि आदि अपने अपने विशेष क्षता म महत्त्व रखते हुए सर्ण 
जोवत से सवधित है। गाजी लतर्वोष्त को सर्वोत्तम ज्ञान मानते ह परतु 
उनका अतर्वोर् निरपक्ष का ज्ञान न देकर बदलूतो हुई परिस्यितिया मे जीवन 
के लिए आवश्यक कदम उठाने का नि्य देता है। वन तो अनुभववादी हैं, 
न बुद्धिवादी और न श्रचछित अब मे अत अनुभूतिवादी । ज्ञान के क्षेत्र म कसी 
अकछार के सीभायन एवं सामान्यीकरण म उनारी अभिरूचि नहीं है। अत्त 
अतियाद सदा के लए समाप्त है। यदि उनको ज्ञान मीमासा का कोई नामवरण 
ऊऋरना ही चाहे तो उम समन्वयवाद (&८४८०८४ऋय) कहना अधिक उचित 
होगा । उन्होंने श्रद्धा और बुद्धि, अत अनुभूति और कार्य इन सभी का सुन्दर 
सम वय किया है। यह ठोक है कि उन्होन ज्ञान की उत्पत्ति पर गहराई से 
विचार नही क्या है। शायद यह उनके रिए अ्रभीष्ठ भी नहा था और इसके 
लिए उन्हें मवकाश एवं अपेल्वित प्रशिक्षण भी नही था । 


खड---बा विनोबा का ज्ञान-सिद्धात 

१ विपय प्रवश 

विनोवा के ज्ञान-सिद्धात का मुझ्य आपार गीता का तत्वतान है। गीता 
हऋ्रवचन गीताई चिल्तनिका स्थितप्रज्ञ दशत, साम्पतुन एवं सप्त-्शक्तिपा 
जो श्रोमदृभागवत ग्ोता के विचारो पर हो टीका त्रस्तुत करत है, विनावा के 
ज्ञान सिद्धान्त पर परयाप्त रूप मे प्रशाश टालत है। दनके थतिरिक्त आत्मज्ञान 
और विज्ञान, विचार पायी, शिक्षण विचार सत्रा विनो> चितन आदि ग्रथो 
म ज्ञान मिद्धात पर यतन्‍्तत छिटफुट विचार मिरते हैं। यद्यपि ग्रावी क॑ ज्ञान 
पमिद्धात का आावार भी गीता ही है परतु ग्रावी गीता क विचारा की गहराई 


प् 


छर ] जाँवीवाद को विनोवा ती देव 


जे उतना प्रवेश नह करते हैं, जितता विनोवा करते हैं ॥ “अंतर्थो्र', जो गाँवी 
ज्ञान भीमासा वी सवस महत्त्वपूर्ण धारणा है बह उनके अपने दैनिक जीवन के 
अनुभव सम ही उद्भुत हा है। परतु विदोवा के चितन मे ज्ञान वी महत्वपूर्ण 
समस्याआा पर विचार पूरी सूदमता एवं शास्वीयता क॑ साथ हुना है 
२ ज्ञान का अथ पर 

सामान्यत कसी भी प्रकार की सूचना जो बंध्ययन, श्रवण, दर्शन, या 
भावों के द्वारा मिःती है, उस हम ज्ञान कहत हैं। परतु विनोवा-चिस्तव मे 
ज्ञान का नर्थ सघटित ज्ञान (7/वट7४:८९८० ल्‍7०श06ह8०) है। उन्होन कहा 
है--“यद्यपि सावारणतया विज्ञात वाह्य जगत को जानणारी से सम्बद्ध है और 
आत्म ज्ञान मायव वी नतरात्मा के ज्ञान से सबद्ध है. परतु ज्ञान अखड है। 
और एक है ॥”९ विनोवा के अनुसार यह ज्ञान अपन क्षापर म॒ पूर्ण होता है। 
जब विनोया विज्ञान” का प्रयोग करते हैं तो इस भी व समग्रता के अर्थ म ही 
लेत हैं, क्योकि विज्ञान के अतगंत केवठ वाह्म जगत्‌ का ज्ञान ही नहीं, वल्कि 
मानद स्वभाव का ज्ञान भी समाविष्ट है। « सृष्टि के वाह्य एवं भ्रान्तरिक 
तत्व--दोनों अधियीम्य रूप स मिठ हुए है। दानो एक ही सत्य क दो पहलू है। 
सत्य असड है, अत ज्ञान भी एक पूर्ण एव बखड है । 

विनोवा से चान को अखडता को एक दूसर हस्टिकीश स भी स्वांकार क्या 
है। प्राय कुछ पाश्चमी दाशानक ज्ञान को सकता, भावी एवं सबेगो से बटय 
कर देखते है ॥ उनके अनुसार ज्ञान का सवध मात्र वुद्धि स है। परन्तु विनोवा 
ज्ञान को मान बुद्धि की स्रोगा मं बाब कर नहों रखत । भाषा, ध्वंगा एथ 
सक्‍लपो को भी ज्ञान की अविद्ोज्य इक्ताइ मानत हैं. ४३ 

विनौवा के अनुसार सम्यरु ज्ञान के अतगत उच्च भ्रकृति एवं निम्न प्रकृति 


पहित इश्वर का ज्ञान सन्निहिंत रहता है। एसे ज्ञान म पूरी मात्रा मे 


१ पटना में दिसम्बर ५९६२ में आत्मडान झौर विज्ञन सबंधी परिसवाद के 
अवसर घर नेकठेैय । दस्विए विनोका, माव, आस्मक्षाद ओर विक्तान (वएणएसी, 
सब सेवा सघ भ्रकारान), एृ० १७० 

३ डपरिवद प्‌ ० १७१ 

३ शश्यात्य शिक्षणवेत्ताओं के “स विषय के अनुमव में ओर दमारे अलुमद में फके 
है। वे विश्लेषण पद्धति से देखते हें और दुनिया के टक्टे करके उन्हें तफमीम करते है। 
लेकिन इमलोग सारी दुनिया का समग्र रूप में देखते दें और उनरा भ्रद्दीत स्वरूप 
पदचानते दै।.. झुद्धि का स्थान सर्वेघान्य है। लकेत भाव था भावता को छो” नहीं 


सकते | ?-विनोश शिक्षण-विचार (काशी, अ० भा० सव सेवा सथ प्रसाशन, 
२६५६), पृ० ९७-६८ 





ज्ञान-मीमासा (७३ 


असदिग्वता एवं निश्चिन्तता रहतो है ((* _ दस दृष्टिकोण से देखने पर ज्ञान 
ईश्वर और प्रकृति का समग्र ज्ञान अथवा चिन्तन है । 


ज्ञॉन को भलीभाति समझने के लिए विनोवा इसे ध्यान! से बल्ग करते 
है। ध्यान की प्रक्रिया कृत्रिम होतो है। इसमे हम प्रयत्तपूर्वक बपनी वृत्ति को 
विशेष दिशा में लगाने का दु खद प्रयत्न करते है । परतु ज्ञान इस अथ में कृत्रिम 
नही है। ज्ञान कृत्रिम अभ्यास द्वारा प्राप्त नही होता है ।* यह एक स्वाभाविक 
गुण है ॥* 


घ्यान भे हम उपमा देते है, उदाहरणो से विषय की स्पष्ट करते हैं, रूपको 
का उपमोग करते है तथा चित्र बनाते है। यहा एक वस्तु का दूसर पर 
सारोप किया जाता है। इसलिए हम क्सी भी सक्रेत को वस्तु का श्रतिनिधि 
मात्र सकते है | जैसे “आलमारी' को हम जालमारी नाम वी दस्तु वा प्रतिनिधि 
मान सकते हैं। इससे शान की वृद्धि नही होती है। यह एक प्रक्तार से हमारे 
माथे पर बोझ उत्पन करता है। अत ध्यान एक बनावट है।हें 


परतु वास्तविक ज्ञान में स्वाभाविकता के कारण वोझ का अभाव पाया 
जाता है। आत्मज्ञान वास्तविक बर्थ मे ज्ञान है, क्योकि यह स्वाभाविक तथा 
आत्मगत है । इसलिए ऐसा ज्ञान स्थायी होता है ।“* इससे चित्त पर कोई भार 
नहीं पडता । 


३ ज्ञान और विज्ञान 


विनोबा से ज्ञान और विज्ञान का भेद भी अपने दर्शन में क्रिया है। जाना 
का अयोग थे दो अर्थों मे वरते हैं। एक बर्थ में ज्ञान जात्मझंान का सूचक है ॥* 


4. भावे, विनोद, शीताई चिन्तनिका, (वाराणली, सव॑ सेवा सघ प्रताशन, 
५१९६९), ६० <७ 

| भावे, विनोबा, स्थित-प्रज्ञ-दर्शोन, (नइ दिल्‍्को, सस्ता साहित्य मडल प्रशाशन, 
१९६३), पृ० १६० लि 

३ आावे, विनोबा, साम्यसत्र, (काशी, अ० भः० स्-सेवा-सप प्रसाशन 
फदणटो *ै पृ० ६२ 

४ भावे, विनोवा, स्थित-प्रज्ञ दर्शन, पृ० १६०-१६१ 

७ उपरिवद, पृ० ५६१ 
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है। नाव को विकसित करने म॒प्रश्त सवाद पद्धति उपदेय है ॥ इस पद्धति के 
द्वारा हम कोई नया ज्ञान नहा मिल्ला है। इसके द्वारा हम वही ज्ञान प्राप्त 
करत हैं, जो हमम पहल स ही विद्यमान रहता है। * 


बिनोवा के अनुसार ज्ञान बनादि और अनन्त है । इसलिए यह सनातन 
है। विचान ओर समाजशाघ्तर भे हम पुरान शब्दा के नाधार पर ही चिन्तन 
झूरत हैं । समय-समय पर धस वचितन के परिणामस्वरू्य न्य-नथ रूप सामने 
था जात हैं, परतु ज्ञान म क्सि प्राप्र का अन्तर नहा पत्ता है।* 

यह थो ठीर है कि ज्ञान अनादि और जनात है। परतु इसके समर्थन 
मे बिनोवा न जो युक्ति दी है चह अवोवगम्य सी लगती है। पहनतो बात ती 
यह है कि यहाँ पर युक्ति का आजार शाद है जिस हम स्पध्टत बिनोबा के 
अनुसार पूण ज्ञात नहा कहटय । अल शब्द पुरान ही रह सकत हैं परतु इनसे 
चान हम भित्र भित्र रूप मे मिर सकता है। यदि ज्ञान भित्र भिन रूप में 
मिलगा तो उनका अन्तर भी स्वाभाविक ही होगा । अंत यह बात समय मे 
नहां आता फि नप-नय चितन स चान म कसी प्रक्ञार का बतर नहां पता 
है। परतु शायद बियोवा यहा यट कहना चाहत है. कि भाव के नय नये 
झूप आने स भी सम्पूण चात की मात्रा म व इ जतर नहां पट्ता इसटिएं ज्ञान 
सतातन हैं। फिर सनातन का अथ जैसा हम दर्खेंग, नित्य नूतन होत वाला 
भी है॥ इस बर्थ मं तो तान सनातन है ही। चान की असीमता को विनोवा 
न अन्य प्रकार स भी व्यक्त क्या है। उठक बनुसार विश्व का ख्ध्टा ईश्वर 
असीम है। हमारा मस्तिप्त वात्मशक्ति के प्र तबिम्वित होन स ही ज्ञान प्राप्त 
करता है। भात्मा सब्चिदानन्द है इसलिए उसम असीम शक्तियाँ तथा ग्रुण 


विद्यमान हैं। थ ही शक्तियाँ मस्तिष्क वो पान देती हैं, इसलिए ज्ञान क्सीस 
और अनन्त है ।* 


फिर विनोवा न बतछाया है कि कम स ही अक्त्में कौ उत्पत्ति होती हैक 


ड्सटिए तान और कम का योग हो जाता है ज्ञान गौर अकर्म । श्षर्यात्‌ ज्ञान 
भी शून्य कौर क्तम भो शून्य । शून्य और शूय का योग जवन्‍्त ही होता 


१ भावें विशात, बिनोवा चि.तन, मई १९६६ अक ४, ए० १८ 
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है।९ इसलिए ज्ञान असीम और मनस है। उनता यह दावा है कि अब तवः 
चाह विज्ञान मे या बध्यात्म म जो झुछ भी ज्ञान मिला है वट सपूण सत्य का 
आअल्पाश है । 


गयायो की भाति ही विदांवा श्रद्धा एव ज्ञान को एक दूसरे का विरोवी 
लाही मानते है। उनके अनुसार श्रद्धा के बिना चामे उपत ही नहा हो सकता 
है। जिस प्रजार आख और कान एक दूसरे स मिन ज्ञान दे हुए भी आपस 
में विरोत नहीं रखते है उसी प्रकार श्रद्धा और तान मे कोई विरोब नहीं 
है ।९ बल्कि यह कहा जाए कि ज्ञान का आरभ श्रद्धा स तया पूणता बद्धि एव 
आ्वतत्र विचारों म होतो है।* विनोबा के अनुसार ज्ञान चिरस्थायो होता है। 
झुक बार जो ज्ञान हम प्राप्त कर लेते है बह केवठ इस जीवन तक ही कायम 
नही रहता वल्कि मृत्यु के बाद भी उसका असर होता है।* उाहाने स्पप्ठ 
जाब्दों में कहा है--- मरा मन नो मानता कि मरते के बाद मेरा ज्ञान खत्म 
हो जाएगा । अगर सुसे कोई यह विश्वास दिठाता है कि तेरा ज्ञान मिटने 
जाला ही है जहाँ तू मरा, तेरा ज्ञान भी खतम तो यह निश्चित है कि ज्ञान 
के लिए मैं टतनो तकक्‍लोफ क्भो नी उठाता ।४ विनोबा का यह विश्वास 
आरतीय दशन के सस्कार सिद्धात के अनुरूठ है। हम यह तो मानते ही है कि 
आतमान जोवन बी कुछ उपलब्ध्रिया पूव जम के सस्कारो से भी प्राप्त है । 
'युनज"म भी पूव सस्कार के कारण ही होता है। अत चान प्ृव सस्‍्कार के 
ऋूप म॑ मृत्यु के बा” दूसरे जोवन मे कायम रह सकता है। 

ज्ञान स्वाभाविक और अस्वाभाविक दोनो प्रकार का होता है। स्वाभाविक 
ज्ञान से हम में किसी प्रकार वी थकान का अनुभव नहीं होता । परतु अस्वा 
अआविक ज्ञान के शआप्त करने की क्रियः मे हम थकान का अनुभव बरते हैं। 
चरतु असली ज्ञान स्वाभाविक ज्ञान ही है। यकान लाने वाला जात ज्ञान 
लही है ।* असली ज्ञान श्राप्त हो जाने पर हम मे अहकार का भाव समाप्त 


१ आावे जिनीवा विचार पोथों, १० १०१ 
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हो जाता है । (हम अपनी बुद्धि को दूसरो की बुद्धि का ही रूप मानने लगके 
ह.ूं। मत हमस काफी विश्नता जा जाती है । 


विनोवा ज्ञान और कम का अभेद स्त्रीझ्वर करत हैं। उनके अनुसार कर्म 
स ज्ञान वी उतसत्ति होती है तया ज्ञान के द्वारा सफल कार्य सपन्न होता है । 
फिर ज्ञान और कर्म दोना मि”कर बुद्धि का विकास बरते हैं ।* केवल बाहरी 
चस्चु बी सूचना प्राप्त कर लेते स मस्तिष्क का विकास नहीं हीता है। प्राय 
पश्चिमी दाशनिक ज्ञान को कम स अलग कर सोचते है। अत ज्ञान के सवबध' 
म्‌ अनक विवाद उठत हैं। विनोदा न इसकी कठु लालोचना की है। उन्हीने 
बहा है*--/सभी प्रकार के शादिदिक-सथर्पों का मुख्य कारण यह है कि ज्ञान 
वो कार्य से अलग रखा गया है । ग़रत मनोविज्ञान के आधार पर उन्ह विचार 
मे लल्म किया गया है, गत समाजशास्त के क्षावार पर उ्हें जोबन से 
अटगे किया गया है तथा गठत अर्यशास्त्र के आपार पर उनका भित वाजार 
मूल्य निर्व[रित्त लिया गया है। इसिए ज्ञान को सदेव स्वायी रखते के लिए. 
उदम 'क्मरूपी जरावन! निरतर ल्याते रहता चाहिए। हे 


गीता म भो ज्ञान और कम को एक दूसरे से बलग नहीं किया थया है । 
यदि ज्ञान और कर्म को अलग कर दिया जाय तो जीवन के टुकडे हो जाते हैं, 
परतु मानव-जीवन पूर्ण और मखड है। फिर रचना के हप्टिकोण से भो ज्ञान 
कौर कर्म एक दूसरे के वराबर हैं। ज्ञान मे ज्ञाता ज्ञेय और ज्ञान होता है, 
कम म वर्सा, करण और क्रिया होती है। ज्ञाता और कर्ता दोनों एक ही हैं। 
किर ज्ञय और करण मे भो मूउत 'ोद भेद नहीं है। शान को तो क्रियास्वस्प 
आधुनिक भनौविज्ञान भी मानता है। इसरिए गीता पर टिप्पणी करते हुए. 
विनोद ने क्ट्टा है--/ ज्ान त्रिपुटो औौर कम तजिपुटी जो अटण जत्ग मानके 
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को पद्धति तर्क वी है। गीता ने ज्ञान-त्रिपुटी को क्म॑बीज त्रिपुटो का रूप 
दकर दोतो का भेद ही मिटा दिया है। उनसे जीवन के छुकडे होने का कट 
डल गया है।77 


बिनोदा के अनुसार ज्ञान ज्ञान-गम्य है | इसका अर्थ यह है कि यदि 
पहले स॑ हो ज्ञान हो तो आगे भी ज्ञात की प्राप्ति होगी । बात्मा सभी भ्रकार 
के ज्ञान का भाडार है। इसी के कारण “ जगत के कारण जगत का, आखो के 
बारण रूप का तथा बुद्धि के कारण ज्ञान” हमे होता है ।* अत ज्ञान में वस्तुत्त 
हम आद्मा को सूक्ष्म एव अव्यक्त शक्ति का हो अनुभव कश्त है। कात्मा में 


यदि ज्ञान तत्व पहले से न होता तो हम इसका कभी भी अनुभव नहीं कर 
सका थ । 


५ ज्ञान की सत्यता 

विनोबजा ज्ञान की सत्यता की कसौटी के सम्बन्ध मं पश्चिमी दशन से भिन्न 
मल रखते है। पश्चिमी दर्शन मे टेकाट बौद्धिक स्पष्टता एय. परिस्पष्टता को, 
भाषाविश्ठेषणवादी दाशं॑निक इन्द्रयानुरव एवं पारिभाषिकता को, तथा अन्य 
अमारकन दाशंनिक पद्धति विशप को सत्यता एवं मसत्यता का मापदड मानते 
है । परतु विनोबा ज्ञान की सत्यता की जाँच के लिए न तो केवल बौद्धिक 
स्परप्ठता एवं परिस्षष्टता को उचित समझते है और न उसे केवक इन्द्रियानुभव 
का विषय होता ही पर्याप्त मानते है । उनके अनुसार ज्ञान को सत्यता पद्वति, 
तन्न एव शास्त्रीयता स नही जाँची जाती है ॥४ ज्ञान की सत्यता दो बातों पर 
निर्भर बरती है। एक तो यह कि इससे हम कार्य सम्पादन करने मे सहायता 
मिलती दे तथा व्यावहारिक बुद्धि का विकास होता है। यदि वोई शास्त्र इस 
बात की प्रतिज्ञा करता है तो हम उसे सत्य ज्ञान वी कोटि म रख सकते है। 
यदि कोई शास्त्र जीवन क मूल्यों पर ध्यान नही देता है तो वैस व्यवस् त तत्र 
को सामान्य व्यक्ति की आाँखो में घूल योकन का प्रयास ही समझना चाहिए ।५ 
बस्तुत भतृ'हरि के शब्दों मे शास्त्र उत्तम मनुष्यों के जीवन का इतिहास है। 
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अत जोवन मूल्य विरहिंत ज्ञान असत्य है! सत्यता की क्‍्सीटी के लिए दूसरी 
जावश्यक चीज विनोबा यह मादत हैं कि ज्ञान को सृष्टि के कसी भी ददायें के 
स्वाभाविक शप से सम्वन्दित होना चाहिए' क्योकि ज्ञान से अर्थ प्राकृतिद 
बस्तुओ से ही मिस्ता है, शब्द स नहीं ॥ शब्द तो अपने जाप में एक अतीक 
है । उसके कनुरूप बस्तुओ का होना ही उसकी बपंवत्ता को सिद्ध करता है । 
विनोवा वी सत्यता की क्सोटी गीता के शास्त्र से प्रभावित हैं। गीता 
में अजु'न को वास्तविक जीवन की समस्या के ससावान के रिए ही कृष्ण न 
उपदेश दिया है। इसर्िए गीता को योगशास्त्र कहा गया है। गीता के मनुसार 
कार्यों मं कुशरता की प्राप्त करता ही योग है )* कुछ पश्चिमी दाशंनिक चाउसे 
पर तथा विल्यिम जेम्स ने भी ज्ञान को सत्यता को कार्यकुलछता के साथ जोड 
दिया है। परतु जहाँ गीता बी योजना जीवन के गहरे मुल्यो पर आधारित है 
वहाँ प्रयोगवाद विशेष रूप स जीवन के भौतिक मूल्यो वो लेता है । विनोवा 
गाँवी मी भाति प्रयोगवादी मापदंड को ही लेते हैं । परतु वह अनिवायंत 
भोतिक्बादी नहीं हैं । 
< ज्ञान के मैजिक निर्धारक तत्त्व 
पश्चिमी दर्शन म ज्ञान वी शर्तों की चर्चा भाती है, परतु ज्ञान के नैतिक 
निवारक तत्त्वों वी च॒च्ा प्राय नहा के वरावर है। ध्ारतीय दर्शन मे ज्ञान 
के >िए कु नैतिक शर्तों दा पाटन बत्यन्त आवश्यक माना गया है ॥ विनोवा 
के चिन्तन म ज्ञान वी कुछ नैतिक शर्तों का भी उल्टेख क्य्रा गया है जो इसकी 
अपनी विशयता है | परतु इन नत्तित्र अतों का आापार भी गीता ही है) गीता 
में नज्जता, दभशून्यता, अहिसा, :ऋजुता, क्षमा, पराविय, गुर घझुतूपा, स्थिरता 
एवं मात्म समम ज्ञात आप्त करन हे बावश्यक नैतिक शर्ते माने गए हैं ।? 
विवोता न उपयु क्त सभो शर्तों की तुरना मे फ़्जुता को ज्ञान प्राप्त करने वी 
हृष्टि सम सबस अधिक महत्त्वपूर्ण माना है। उन्‍्होंतरे कहा है--'ज्ञानहष्टि से 
ऋजुत्ता सबस महत्वपूण गुण समझना चाहिए। विना ऋजुता के निश्चित व 
निध्वम्प ज्ञान प्राप्त नहा होगा। अजु'न शब्द का अर्थ भी वस्नुत ऋणु 
लुद्धिवारा ही है ।४ 
] उछव , 9 48 
*% < योग कमंठ कौशलम्‌,”? गोदा 4० 
३ भावे चिनोवा , गोताई चित्तलिका, १० १६५। 
४ आंव, विनोता, स्थित-अज्ञ दक्ञत, प० २३॥ 


ज्ञान-्मीमासा [८१ 


ज्ञान प्राप्त करते को दूसरी शर्त शुचिताथा पवित्रता है। मन को पविन्ता 
के अभाव मे शुद्ध ज्ञान संभव उहो है। जिस प्रकार स्पष्ट प्रतिविम्ब भाने के 
लिए दर्पण का साफ रहना जहूरो है उसो प्रकार मन और वुद्धि पर आत्मा और 
सृष्टि का स्पष्ट प्रतिविम्ब जाने के छिए मन की स्वर्उता आवश्यक है।'" मन 
की स्त्रच्छचुता से हमारी स्मृति भी मजबूत बनती है। परतु मत हढौर वृद्धि 
की चुद्धता के लिए भोजन की झुद्धता आवश्यक है ।* ऋजुता भौर झुचिता के 
सतिरिक्त विनम्नता, गुम्घुभूपा, गुर्वचन का ध्यानपूर्वक श्रवण तथा दम 
शून्यता ज्ञान प्राप्त करने के लिए आवश्यव मानी गई है जिनके अभाव 
में किसो भो प्रकार के ज्ञान वी वृद्धि नही हो सकती । 
७ ज्ञाता और ज्ञंय का सबध 

ज्ञान की प्रक्रिया भे ज्ञाता, ज्ञोय और ज्ञान तत्त्व सन्निहित हैं । ज्ञाता भौर 
ज्ञेम के राबधित होते पर ही ज्ञान उत्पन्त होता है। पश्चिमी दर्शन मे ज्ञाता 
और ज्ञेय के सवव को लकर प्रत्यक्षवादियों एव वस्तुवादियों मे काफी मतभेद 
रहा है। प्रत्ययवादियों के अयुसार ज्ञेय ज्ञाता सम स्वतन नही है । वह ज्ञाता 
पर निभर करता है। थत ज्ञाता बोर ज्ञेय दोना मूलत एक है। बस्तुवादा 
विचारक यह मानते ६ कि ज्ञेय ज्ञाता स पूर्णत स्वतन है थत ज्ञाता और ज्ञेय 
दोनो एक दूसरे म पूणत भिन्न है। परतु य दोना विचार ज्ञाता भर ज्ञेय के 
सबंध बी समुचित व्यारया प्रस्तुत नहीं करते । भ्रत्ययवाद समस्त विश्व को सन 
का प्रत्यय मानकर उसकी वास्तविवता छो समाप्त कर देता है। वस्तुवाद ज्ञेय 
को ज्ञाता से पूर्णत घित्र मानवर ज्ञाता और ज्ञेय के स्वध को ही दुर्लभ बना 
देता है क्योकि दो विजातीय तत्त्वो के बीच सवध कँस हो सकता है? सबंध 
स्थापित हान के लिए दो वस्तुओ के बीच कुछ समानता का तत्त्व भी रहना 
पाहिए। इन क्ठिनाइया से बचने के लिए वितोवा अपनी वितर्क वी पद्धति से 
दोनो के विचारी क्य समन्वय करते है । 

बिनोवा के ननुसार आत्मा ज्ञाता है तथा ब्रह्म ज्ष॑य है ।! आत्मा आतरिक 
चैतन्य का द्योतक है । अत ब्रह्म आत्मा का ही परिणुद्ध ४ एवं व्यापक स्वरूप 


३ भावे बिनोवा सप्त-शक्तिया, १० ४२१ 
२ आहार शुद्धो सत््व शुद्धि 
सत्व शुद्दो भुवा स्टृति ? --भावे विनोजा, 
शुचिता से आत्म दशन, (वाराणसी, सर्वे्तेवासव, १९६२), पु २३ 
३ झावे विनोबा, ग्रोचाई हिन्तनिका, १२१२, पु० श६३॥ 
» उपरिवत्र्‌ पु० 5६३ ॥ 


गाँ० वि० दे+-+ई 


<२] गाँवीदाद वो विनोवा दो देन 


है। चतन्य आत्मा में भी है और बाह्य जगठ में भी । बठएव ज्ञाता कौर जप 
दीनो का अभेद' सवध है। ब्रह्म ही हमारे अन्दर-वाहर, देहवारों रूप में 
समीप छव दूर सर्वत्र व्याप्त है ।* यही विश्व की उत्पत्ति, स्थित्ति शव छूय वा 
कारण है ॥ अतण्व वह सव के हृदय मे निवास करता है। परलतु सर्वत्र व्याप्त 
डोकऋर भी वह स्थुझ् नहीं सूदम है। सूदम होने वे कारण हम उसे पूर्णठा में 
सोमित बुद्धि के द्वारा नहीं समच सकक्‍त । दरसारिए जो ज्ञेय है वह वास्वव र रे 
श्षक्नोय" हो जाता है। विद्युद्ध रूप से ज्ञेय स्वय ज्ञानस्वस्प हो जाता है! 
इसलिए उसे 'ज्ञान का ज्ञान! कहा जाता है | ज्ञान का ज्ञानत्व ज्ञेय वे कारण 
ही प्राप्त होता है। नम्नता कादि साधनों के द्वारा हम ज्ञेय यो ही श्राप्त करने 
हैं । इसरिए उस ज्ञान का ज्ञान कहा गया है । 


विनोबा का यह सिद्धात पश्चिमी प्रत्ययवाद एवं भारतोय दर्शन के अह् 
बाद के समीप है । परतु इनके सिद्धान्त की विशेषता यह है कि उसमे वक्‍्ले 
के प्राययवाद वी भाँति जगत को नवास्तविक एवं मन वी उपज नहीं माना 
गया है। सच कहां जाय ता यहा ज्ञाता ही ज्ञोय पर बाश्वित है क्योकि 


चरम तन्‍व ज्ञेय ही है। फिर भी ज्ञाता और ज्ञेय का भद व्यावहारिक हृष्दि 
में मान्य है। वितीया पर छद्वे तवाद का गहरा प्रभाव है ॥ 


ज्ञाता और ज्ञेय, तत्त्व और ज्ञान दोनो एक हो 
ओर ज्ञेय पा दंत मालूम पत्ता है। जब हमारी अविया समाप्त हो जाती है 
तो यह भीपचारिक भेद मिट जाता है। एसी स्थिति मे शाता, ज्ञेय एव शात 
का अभेद सवत दिखराई पत्ने लगता है॥ बन यद्दि ज्ञाता और ज्ञेय मे 

कोई ग्रबध है ता वह लान्तरिक खवध ही है। पश्चिमी वस्तुवाद तत्त्व और 
ज्ञान काईत स्वीकार करता है। वहाँ ज्ञान का अर्थ तत्त्व गी व्याख्या है। 
इस प्रकार ज्ञाता और ज्ञ॑य, तन्व जौर ज्ञान के बीच दत मानन से उनके बीच 
बाह्य सवव ही स्थापित क्या जा सक्ता है जो दार्शनिव हस्टि से ग्राह्म नहीं 
है। ब्रैल्दे न अपन तकों के आयार पर यह सिद्ध कर दिया है कि 
बाहरी ख़बन की घारणा अनवस्था दोप से दूषित है तथा वह विरोधो 

बूर्णं है। बिनोवा के सिद्धात म अध्यात्मबाद एवं वस्तुवाद दोनो वा 


शबर के छनुसार 
हैं, अनुभव के अभाव मे ज्ञाता 





4. उपण्ित्‌ पू० १६३ । 
३ उपरिवा पू० १६७४ । 
३ झपरिवत्‌ पु० १६१ ॥ 
४ उपरिवत्‌ पृ० ६६४॥। 


आन-मीमासा [८३ 


समन्वय है ॥ इस समन्वय मे वस्तुवाद व्यावहारिक रूप से सत्य है। परतु 
समग्र दृष्टि मे जद्व तवाद हो सहो है । 


८ ज्ञान के मनोदेहिक साधन 


विनोबा के चिन्तन म ज्ञान के साधनों पर पर्याप्त रुप से विचार हुआ है + 
वे ज्ञान वो शतक्तिस्वर्प मानते है। सभी प्रकार वी शक्तियाँ बम्त में ब्रह्माड 
थी एकास्मक शक्ति मे परिणत होतो है । अतण्व ब्रह्मज्ञान ही उच्चतम कोटि 
का ज्ञान है। सभो प्रकार के ज्ञान की प्राप्ति विदिप प्रकार वी शक्तियों एव 
ज्ञान के सावना के आधार पर होती है । भत यह विचार करना आवश्पक है कि 
वे कौन-सी शक्तियाँ है जिनके सहारे हम ब्रह्मज्ञान को ऊैचाई तक पहुचते है ? 


विनोबा के अनुमार सपूर्ण सृष्टि एक ही भात्मा एवं अष्टरा अक्लति से 
निमित है ।! आद्मा चैतन्यस्वरूप तथा भ्रकृति जडम्वरूप है।* मनुष्य इन्हा 
मात्मा एवं अप्टधा प्रकृति का समग्र रूप है। आत्मा सभी प्रवार के ज्ञान का 
मूल साधन है क्योंकि अन्य साधनो के द्वारा जो ज्ञान मिट्ता है वह आत्मा के 
कारण ही । परतु थात्मा के अतिरिक्त अन्य मनोदैहिक साधन हैं. जिनके द्वारा 


हमे भिन्‍न भिन्‍न श्रकार के ज्ञान प्राप्त होने हैं। यहा उनका अलग मत्ग 
विवरण करना अपेक्षित है । 


ज्ञानेन्द्रिय. विनोवा नानेन्द्रियों को ज्ञान का साधन मानते है। परतु 
इनके द्वारा प्राप्त ज्ञान केवल बाह्य जगत का ही ज्ञान होता है। जाने -्द्रियाँ 
शक्ति स्वस्पा हैं ।' आख, कान नाक, जिह्ला एवं त्वचा रूपी हमारी पच 
ज्ञानेन्द्रियाँ तेज वायु, पृथ्वी जल एवं आकाश रूपी पत्र भौतिक शक्तियों का 
ज्ञान रूप, शब्द, मध रस एूव स्पण रूपी पच्रतामात्राओं के माप्यम स दती है ।* 
जब ज्ञानेन्द्रियों के साथ उनके विष्यो का सयोग होता है तो रसमस बाह्य जगत 
का जह्लान भित्ता है । परतु ज्ञानेन्द्रियों का विषयो के साथ संयोग दो हष्टि 
से हो सबता है--एक भोग की हृष्टि से खथा इसरा चान की हष्टि से । जब 
तक ज्ञानन्द्रिया भोग वी छाट्सा स विषया के सपक म रहती है तबतक हमे 





१ भावे, बिनोब्ा शोता प्रवचन, (वाराणसी सव सेवा सूप अकाशन, 5९६४), 
प्‌ृ० ९७॥। 

२ उपरिवत, पु० ९७। 

इ भावे, विनोबा सप्तशक्तिया, पृ० ६१। 

४ भावे, बिनोवा, गोताई चिस्तलिका, ९० ८८-८९ ॥ 


न्ट८ ] गौघीवाद को विनोवा वो देन 


उनस नपेक्षित ज्ञान नहीं मिलता है । विनोदा के छाब्दो म ही “भोग से मलुष्य 
अपने को भोज्य वस्तु के साथ जोइता है। जब बह भोक्ता बनता है, तो वह 
वस्तु भोज्य बनती है और फ्रि वह ज्ञान-वस्तु नहा रहती, चोयथ पही रहती, 
भोज्य बनती है ।”! जैस स्वाद की दृष्टि स खान पर हिसी आम वा सागौ- 
चाण, पूर्ण तप्रा शास्त्रीय ज्ञान नहीं हो सकता । उसका पूर्ण ज्ञान उसके भोत्ता 
को नहीं, दृष्टा को होता है, जो उस नान की हष्टि स दसता है। अत 
ज्ञान के लिए इन्द्रियो का विपयो के साथ ज्ञान गप्टि स जुड्ना जगवश्यक है ।* 
शदि काम के केवल रस का ज्ञान प्राप्त ररना है, ती इसी ह्टि से क्षाम 
के साथ जिछ्ला का सपक होना चाहिए । यह द्र॒ष्टा बी दृष्टि है। भोक्ता वी 
दृष्टि इससे भिन्न होती है। 
बिनोबा यह भानते हैं कि ज्ञानन्द्रियों के हारा समस्त रूष्टि रा ज्ञान स्व 
नहीं है । पच ज्ञानस्दियो के द्वारा बेवः पाँच विपयो के ही ज्ञान प्राप्त होत हैं 
कर दे भी केवल नच्छे विपयो के ही । »व समस्त सूष्टि व्य अवथे बेबः 
इन्द्रियजन्प ज्ञान के आधार पर नहीं लगाया जा सवता ।*१ 


मन पच ज्ञानेन्द्रिया का लगाव हमार मन से होता है। बिना मन 
से सबधित हुए ज्ञानेन्द्रियाँ हम ज्ञान नही दे सकता । बिनोदा के अनुसार मन 
जत करण विशेष हैजो इन्द्रियों नौर वुद्धि क बीच म वटी वा काम करता 
है। यह सभी प्रवार के सकल्‍प विवल्पात्म> कार्यो को सम्पत करता है कौर 
सभी प्रकार के वित्ारो रा आश्रय है गीता म मन के स्थान पर घ॒रत एव 
बुद्धि दो विशेष प्रकार की इन्द्रियो को स्वोकारा गया है। अत मन को समझने 
के लिए इन दोनों इस्द्रियों का ताम आवश्यक हे । 

घुति विनोबा के अनुसार धुति हमार अन्त करण बी एक इन्द्रिय है, 
जो बुद्धि से भिष्त एक स्वत शक्ति है ।+ यह शक्ति प्राथ के परिणामस्वरूप 
“पैदा होती है ) इस थग्रेजी के “विछ्ल पावर क भमकक्ष माना जा सकता है ९ सन, 
प्राण एवं इद्वियो वी जो क्रियाएँ चलतो है उहें घारण करनेवाली शक्ति घृति 





१ भावे, विनावा सप्तशक्तियाँ, पृ० .६ 

“२ उर्पारिवद, ६० १६ 

इ भाव, विनोबा, गोतए-प्रवचचन प० १०१॥। 

४ भादे, विनोवा, गौताई चिन्तनिका, २० ८९ ॥ 
५ भाव, विनो॥ सप्तक्षक्तियाँ ए० ७४१॥ 

& उपरिबत, प्र० ५१। 
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है। इसके द्वारा अपने जो निय त्रत करने, रौकन, सदत्प करन एवं क्ए हुए 
सकलल्‍पो को पूरा करने का कार्य सपन्र शेता है ।! धृति क द्वारा सभी प्रकार 
के नियमन क॑ कार्य होव है । यह एक अकार का करण है जो हम प्राप्त है । ९ 
बृति को सब वनाने के लिए हमे तरह तरह के झुभ सवल्‍पा को ठान कर उन्हें 
काय म॑ परिणत करना पच्ता है ९ 


स्म्रुति स्मृति का प्रयोग विनोत्रा के चिन्तन में दी नर्थां में हुआा है। 
एव लर्थ॑ में मह एक प्रकार की सव वी सूदम ४ शक्त है। दूसर जथ में यह 
चित्त को अवस्था" विशप का नाम ह। प्रयम लय के अनुसार जब जच्छे 
या व्‌रे क्मों की छ प या सस्कार हमारे मस्तक मे पड जाती हैतो इसो 
सस्कार समुच्चय* को 'स्मुत्त! रहत है। कुछ अच्छो या बुरी स्पृतियों के 
चुलाने के बाद जो स्प्रतत बच जाती है उस स्मृत्ति शेप बहत है। विनाबा के 
अनुसार स्मृति शक्ति का विकास सभव है । इसके विकास के लिए तीन बातो 
बाग जावश्यकता पत्ता है--जोय रक्षा विवेक एवं आत्मज्ञान॥ रूप” के सहारे 
बिनोबा ने कहा है--- 'तेल वीय है भौर बत्ती बुद्धि है। उसमे जो चमक है, ज्योति 
है. वह उसकी ज्ञान प्रभा है। नगर नीचे दा तल क्षीण हो जाय, तो बुद्धि की 
ज्ञान प्रभा, जिसका स्मृति एक बग है, क्षोण हो जाएगी । इस तरह वीर्य रक्षा 
पर ही स्मृति शक्ति निभर है। » वोर्य रक्षा स स्पृत्ति हढ बनती है। परतु 
वित्रेक क॒ कारण केवर्ट अच्छी स्मुस्ति ही हमम मौजूद रहती है। आद्मज्ञात के 
कारण अपन पराये का भइ मिट जाता है। क्त इसके कारण दूसरों की वुरी 
वात भी हम भुला दते हे । इस प्रकार वीय रक्षा, विवेक एवं जाएम ज्ञान--तीनो 
पमि“कर स्पृति का मजबृत दबरते है।< ऊपर जिस म्मृति वी चर्चा की गई है 
उससे कबंठ «्यवहारोपयोगी चान ही मिल सकता हैे। इस मनीवेज्ञान का 
विषय मान सकते हू॥ परतु दसके द्वारा हृदय की ग्रथियाँ खोली नहीं जा 


डउपरिवत्‌, पु० 4२ ॥६ 

उपरिवतन्न, ६० ५२ । 

उपरिवत, ए० ५६ । 

उपरिचत पू० <५। 

भाव; विनोदा स्थित प्रज्ग-दशन, १० ७७ ॥ 
भावे, विनोवा, सप्त-शवितियाँ, ३० २६ ॥ 
उपरिषद, पुण ३०१ 

उपरिवत, पृ० ३३ । 


के ढ #र डे ४ खाक रत 
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सकती हैं ।', इसलिए उपनियद्‌ एवं गीता में स्पृत्ति का एक बर्थ चित्त वी 
अवत्या से जिया गया है। यह चित्त की बढ़े बवस्या है जिसमे आत्मा का 
स्वरूप नित्य स्मरण रहता है ।६ इस अर्थ म स्मृति का अय॑ आत्म स्मृति है 
यह स्पृत्ति वाह्म कुसस्कारों से बचते म हम सहयोग देती है ।! इसके कारण 
बुरे ज्ञान हमारे हृदय मे प्रवेश नहीं कर प्रात है ।४ 


पश्चिमी गनोचिज्ञान गे स्पुलि का वर्णन विद्यप रूए से एक प्रवार की 
मासिक क्रिया के रूप मे किया जाता है। परतु इसके लिए कसी विशप 
इन्द्रिय की कल्पना उही की जाती है ! विनोवा भारतीय वर्शेन वी पर परा को 
अपनाते हुए मन को इन्द्रिय मानते हैं। अत यह एक प्रकार की मानसिक 
क्रिया ही नही शक्ति भी है। विनोवा इसका वणन मानस्तिए क्रिया वे सप म 
कम मानसिक शर्ति के रूप मे अधिक करत है। वे धृति एव स्मृति शक्ति वो 
मजयूत करने पर विज्यप बछ दते है। जीवन की हष्टि स मह बात गौण है कि 
हमे किन किन साधनों स क्सि प्रवार ज्ञान प्राप्त होते हैं. ? यहा प्रधानता इस 
यात की रहती है कि जो साघत हम ज्ञान व लिए प्राप्त है, उनस किस प्रवार 
अधिक-रो अधिक पविपुणतापूर्वक कार्थ लिया जाय जिससे व्यक्ति औौर समाज 


का कल्याण हो ? बिनोदा का विचार इसी दृष्टि स विद्येप हुगा है। विज्ञान 
यो हृष्टि सं बम । 


बुद्धि विनोबा के अनुसार बुद्धि छूमारे चित्त का एव भाग है ४ यह 
बत करण की एक प्रकार की निर्णयात्मक शक्ति है जो हम निश्चयात्मक ज्ञान 
देतो है। इसलिए इसे सभी अकार के विचारों का गरातय माना जाता है। 
इसे ज्ञान शक्ति ही भी सज्ञा दी गई है ।* आत्मा को जानन' का सामथ्यें 


भाव विनोबा स्थित-प्रज्ञ दझ्न, १० ७५! 
ऊपरिवत पृ० ७५) 
डपरिबत्‌ पु० ७4 । 


४ आधुनिक शरारशास्त्र के अनुसार मन मस्तिव्क भें निवाम कएताद।। परलु 
उपनिषद्‌ के लिद्धान् के अजुनार सभी प्रकार की नाड़ी आकर इृदयों में मिलती है 
इसलिए दृदय मन बुद्धि ज्ञानीद्रय सभी का मिलन बिन्दु है । 

५ उपरिदत्‌ पु० ८०। 


जए. 20. ४७ 


६& भाव विनोवा ग्रोताई-चितनिका, पृ० ८९३ 
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बुद्धि से ही है। परतु जय बुद्धि विषयनिष्ठ बन जाती है त्ता वह अपनी शक्ति 
खो देतो है ।६ वास्तविक बथ॑ं भ बुद्धि ही ज्ञान का कारण है ।* 

विनोवा तीन प्रकार की वुद्धि की कल्पना करते है--सात्विक-बुद्धि राजसी- 
बुद्धि, जौर तामसो बुद्धि । * सात्विक बुद्धि के द्वारा सम्यक्‌ निणय होता है । 
राजसी-बुद्धि से सशयपूण निणय होता है तथा तामसी-बुद्धि के द्वारा विपरीत 
निर्णय होता है। 

बुद्धि के स्वरूप को देखन से यह स्पष्ठ होता है फ़ि केवल सुष्टि का ज्ञान 
ही ज्ञानेन्द्रिया के द्वारा होता है क्योकि इसम इस्द्रिय विषय-सयोग जावश्यक 
है ।४ परतु सृष्टि ज्ञान के अतिरिक्त सभी प्रकार क अनुमित एवं आाध्याप्मिक 
ज्ञान का आधार वुद्धि ही है। अत यह ज्ञान प्राप्त करन का श्रप्ठत्तम सावन 
है। गायी ने बतबोज को ज्ञान प्राप्त करने का श्रेष्ठाम सावन माना था। 
बुद्धिगत ज्ञान ही अभ्पास के द्वारा उच्च कोटि के ज्ञान जैंमे भाववा, मघा एव 
प्रज्ञा में परिणत होता है। अतएवं इतका यहाँ जिक्र करना अनुचित 
नही होगा । 
भावना 


विवोबा चिन्तन स भावना के दो आर्य है---परिनिष्ठित बुद्धित! अर्थात्‌ 
“बुद्धि की परिपक्वत्ता! ७» एवं 'भक्ति! ।६ प्रयम आर्य के अनुसार जब बद्धि 
का जनवरतत अभ्पास क्या जाता है त्तो उत्तम फिर और अधिक सक करले 
या विचार करने को आवश्यकता नही पड़ती है । वही भावना कहलाती है । 
भावता का ये भी वैद्यक्शास्त्र मे 'घोटाई करना” है॥ आर्याव्‌ होमियोपैथक 
मरे जब दवा को काफी घोटाई की जातो है तो इसके कारण उसकी शक्ति बढ 
जाती है। इसो को भावना कहते हैं ॥ इसी प्रवगर जब बुद्धि की काफी घोटाइ 
होती है तो उसकी शक्ति बढ जाती है तथा वही आवना का रूप ल लेती * 0 


माबं, विनोबा, स्थित प्रत्त दर्शन, १० ७३॥ 
उपरिवत्‌, एृ० छर। 

भाव, विनोबा, गोताई-चिन्तनिका, पु० २१५ २१६। 
उपरिवत्‌ , ९० शरै७ ३ 

भावे, विनोवा, स्थितप्रज्ञ दशन पु० ६१५ 

उपरिवत १० ६५९। 

उपरिवत्‌, प्रृ० ९९॥ 


न 
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भावना को उदादरण के द्वारा भी रमझा जा सकता है । यदि कोई ब्यक्ति 
हत्या को बात मुनकर यह निर्णय देता है कि “बुरा हुआ” अथवा केशी हम 
यह कह सकते है कि युद्ध मे सारे गये सैनिको का मास लाना दुरा है, तो पह 
भावता के कारण ही सभव होता है | एसे निणयो के विरुद्ध जाने को बात हम 


कभी सौच नहीं सकते वंयोकि इन्हें तक॑ं की क्सोटी पर तथा अनुभव भे बार 
बार जाँचा गया है। 


बुद्धि का स्पास्तर भावना से करने के रिए शास्त्रीय हष्टि से जप, 
ब्यन एवं आाचरण तोनों के प्रयोगी को आवश्यक माना गया है ।* इन तीना 
वी सावना स हो बुद्धि भावना में परिणत होती है। 


दूसरे अर्थ के अनुसार जब थासज्ञान घुट घुट कर आत्मसाव्‌ हो जाता है 
सो छसत्दा रूपान्तर भक्ति म हो जाता है। बिनावा मे कहा टै--बोधघ 
को प्रेस का रुप प्राप्त होना सानों ज्ञान को भक्ति का रूप मिला है । * 
इसरििए इस अर्थ मे भावता वा आर्य आत्मज्ञान का भक्ति मे परिणत होना है। 
चूद्धि और भावना 


सामान्यत भावना और वृद्धि दोनो को एक दूसर का विरावी माना जाता 
है। विनांत्रा के चिन्तन मे इसबी नाटोचना की गई है । विनोत्रा के अनुसार 
शरेद्धि और भावना को गलत भर्य में प्रभोग करने के कारण, हम एक दूसरे को 
विरानी मानते हैं। भावना प्रवान का हम अर्थ लगाते हैं--विकारप्रधान 


ओर बुद्धि प्रधान का अथ स्गात है हदय वी झुप्कता तथा तक की प्रधानता ।* 
परतु वास्तव मे बुद्धि और भावना का अभेंद सबने है। वृद्धि का भोतरी भाय 
ही हृदय कहलाता है जो भावना का उद्गम स्थान है।* फिर भी सुविधा के 
लिए इन दीनो का भद वर हम समझ सकक्‍त है । युद्धि और भावना का पहछा 
अम्तर है कि दोद्धिक ज्ञान मं थोग-बहुत सदह के लिए स्थान रहता है| परतु 
आवना की अवस्था में हमारो प्रज्ञा स्थिर हो जाती है," इसलिए इसमे थोडे- 


स भी सशय के एए स्त्रान नही रहता । दूसरी वात यह है कि वृद्धि के द्वारा 





भा दिशा निर्देशन का कार्य सपन शोता है, परन्तु भावना से दिशा निर्देश तो 


१ डपरिवव, पु० ९७। 
२ उपरिनतू पृ० १९ । 
३ उपरिवद, पृ० ९८। 
४ छपरिवद्‌, पृ० ६८। 
७ उपरिबव, पृ० ९७। 


ज्ञान-मोमासा [ <६ 


होता हो है, काय॑ भी होता है।' अत स्पष्ट है कि भावना और बद्धि दोनों 
ज्ञान के साधन है । अन्तर केवल मात्रा का है गुणो का नहीं । 
प्रज्ञा 

अज्ञा बुद्धि का ही शुद्ध रूप है। जिस प्रकार दार-वार प्रयोग के द्वारा 
बुद्धि भावना भ परिणत हातो है ठोक उसी प्रकार जव सामान्य बुद्धि स राग 
द्वप सनोदिकारों कल्पनाआ इत्यादि का वहिएकार हो जाता है. केवल विद्यद्ध 
बुद्धि वच जाती है उस ही भ्रना कहते है ।* यो राग, द्वोप दि विकारो से मुक्त 
बुद्धि के द्वारा भरी ज्ञान मिलता है प्रतु इसस यथा4 ज्ञाना दी आति नहीं ह वी 
है । ययाथ ज्ञान प्राप्त करने का साघन चुद्ध बद्धि है जिस खालिश बुद्धि हहा 
गया है ॥९ सामान्य बद्धि सम हमारी रुचि एव कक्‍पताओ के कारण अनक 
प्रकार के रंग चढ जाते है । ऐसो बुद्धि के द्वारा हमारा भार्गयटशन नहीं होता 
है ।४ हमारे निणय हमेशा बदरते रहते है । परतु युद्ध वृद्धि बर्थात्‌ प्रज्ञा के 
द्वारा शुद्ध निणय होता है तथा उसस हमारा मामदशन होता है |” विनोवा 
न बहा है-- श्रज्ञा तटस्थ रहता है। वह ठीक वस्तुस्वस्प पर हह््य रखकर 
निणय दिया करती है ।? इस प्रज्ञा की प्राप्ति के ठिए हम मन के अहकार को 
निकाल देना पढ़ता है। यही मनुष्य की ज्ञान साथना का ल्‍्थय है। 


मेन्चा 


विनोबा चिन्तन म मधा थआर्लन शक्ति का पर्याय है ।६ आकलन चान 
था चह रूप है जिसम विश्स्पात्मक एवं सश्लेपात्मक दोनो प्रकार की क्रियाएं 
पायो जाती है । उदाहरणस्वरूप हम कसी घडी कया ज्ञान उसके सभी पूर्जे का 
लग बर प्राप्त कर सकते है और किर उन पुर्जों को आपस मे जोटकर 
भी प्रास कर सगते है। दोनो भ्रक्रियाओं के द्वारा दो भ्रकार के ज्ञान मिज्ये है । 
पहली क्रिया के द्वारा हम विश्ग्पाल्‍्मक ज्ञान प्राप्त होता है और दूसरी क्रिया के 





१ उपरिवत्‌, ए० ९७ । 

५ जिस बुद्धि पर मानसिक वल्पनाओं का, पसदगौ-नापसदगगी का, दृत्तियों का 
रग नहा चढता, जो केबल ज्ञान का काय करतो द वहो अज्ञा हैं। उपरििवत, 
बृ० परे ९ 
डपरिबत, प० २२ । 
डपरिवद पृ० र३। 
उपरिचत, पृ० २९ । 
भाव विनोबा, सप्त शक्तियाँ, पु० १६॥ 


0 खा नगद #छ 


€० १] गाँवीदाद को विनोवा वी देन 


द्वारा सश्लेवात्मक ज्ञान मिलता है। विश्ेषण एवं सश्डेषण दोनों क्रियालो 
को पूरा करने के बाद आक्ठन होता है। इसी बाक्टन को मेधा' कहते हैं। 
जिस व्यक्ति मे यह शक्ति रहती है वह मेवत्वी कहलाता है, मेधावी को बसदिग्ध 
ज्ञान प्राप्त करने की क्षमता रहती है । विनोवा के शब्दों मे “ऐसो मेत्रा जहाँ 
होती है, वहाँ मनुरय छित्र सशय हो जाता है, उसका राशय बाबी नहीं रहता । 
अयाकि उभयवित ग्रक्रिया करके उस वस्तु का समग्र जावरूत ज्ञान-विज्ञाम सहित 
हो गया । विज्ञान सहेत याने विवित ज्ञान, विस्तारित ज्ञान, विश्ठपण ज्ञान हा 
गया, और उसके साथ ज्ञान मिला--य दाना हुए, वहाँ आकलन पूर्ण होता है। 
इसलिए फिर सशय नहीं रहतर ॥”* मेंधा-शक्ति प्रास करने के लिए विलोत्रा 
ने दा प्रकार के नैतिक निर्वास्को को चचा वी है-दुयाग नौर पवितता। इस 
अकार सपरूण मेवा मे विश्लेपात्मक ज्ञान, सश्टेपात्मक ज्ञान, त्याग, एवं 
पवित्रता सभी शक साथ था जात हैं ।९ 
९ ज्ञान की पद्धति 

विनोवा चिन्तन का मूठ उद्देश्य दर्शन, घर्म तथा समाज के अन्य क्षेत्रों में 
समन्वय वी स्थापना करना है। समन्वय के टिए सभी प्रकार के दर्णद, धरम 
एव भावों की आशिक ससस्‍्यता को स्वीकार करता अनिवाये है। छणत्तएव 
वियोबा न दर्शन में ऐसी पद्धति को स्वीकार किया है जिसमे बिना किसी आत्म- 
घात या विराब के समस्यय्र स्थापित क्या जा सक्। इस पद्धति को उन्होन 
वितक की पद्धति की सज्ञा दो हे। पश्चिमी दर्शन मे ऋगगमन और निगमन 
दो प्रकार थी ज्ञात वी पद्धतिया अपताई गदइ हुँ। इनमे सत्यता का सिद्धाल 
अविरोधिता के नियम पर आश्रित है। बाघुनिक तकंणास्व तादात्म्य, व्याघातक, 
आदि नियमों पर ही मुर्यत आधारित है। यहाँ दा विरोवों बातो वी सत्यता 
एव! साथ स्वीकार नहीं की जा सकती । भारतीय न्याय दर्शन मे तके वो पर्ाति 
को ही दर्शन को पद्धनि मानी गई है। परतु बिनोवा वो वितक-पद्धति, तर्क 
एु बिरोथा से ऊपर की चस्तु है ।५ इसमे दिगोतरो के परिटार करने की ताकत 


है। पश्चिमी दर्शन म॑ यह पद्धति इन्द-समीला पढ़ति (कश्यट्ल3०) के नाम स 
असिद्ध है । 





उपरिवत, पु० ३७ । 

उर्पारिबंद, पु० ३७ । 

उपरिवत्‌, १० ६९। 

भावे, विनोबा, विनोबार्नचतन, 5६ मई 5६: 
उपरिब३, पू० २०३ १ 
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4७, पु.० २०३ ॥ 


ज्ञान मोमासा [६१ 


विनोया की वितके पद्धति का खाल उपसियब, एवं योगमृत्र है। दस 
सबंध मे उन्हान उपनिषद वी पक्तिया दा उठ,त् क्िया' है जिसवा अर्थ है 
““बित्तक से विचार सूक्ष्म श्रमाण है तथा उत्तरोत्तर सृद्षम स सूद्ममतर एवं सूद्मतम 
अमाणा का आविष्फार हुला है। इन प्रमाणो स परस्पर प्िरात्र मिट कर 
अधिरोज स्थापित होता है । ? 
विनोबा के अनुसार भारतीय दशन क कद तवाद पिशिष्टाह तवाद तथा 
जैन दर्शन म बितक पद्धति वा सुन्दर प्रयाग हुजा है। शवर ये बंदा क विश््ध 
साकक्‍यो का पन्‍्व अपक्यालजियार भद ४ के आधार पर तथा रामानुज़ न 
४ शरोरात्मभाव !* मानफर क्रमश निगु ण एवं सग्रुण मत वी स्थापना को है । 
चही उनका बितक है। जैन दाशनिका के सप्तभगीनय और स्पादवाद क 
सिद्धात वितक दे सर्वात्तम उदाहरण है ।* निगु"ण सग्रुण तथा स्पादवाद के 
पसिद्धान्ता के द्वारा भुम्य रूप से विचारों के विरापों का ही निराकरण हुआ है। 
विनोया दाएशंलिका एवं उर्मेसुवारा के टिए इस प्रकार मा काय आवश्याण 
मानते हैँ । व मानत है कि वितर्क की पद्धति स ही समग्र ज्ञान मिट सकता है । 
सन्हाने कहा है--- दस अविरोत्री समन्‍्वयकारी बितक पद्धति से हम सबको 
अथयुक्त मानना सीखना है। जैना ने सप्तभगीनय आदि स्वीकार कर बाज 
पडद्शेना म एकता टानी है अविरोधी समन्वय करता है। आग चलकर बृद्ध 
ईसाई इस्लाम जार हिन्दू घर्मो स भी अविरोती समावय बरना है ।५ हेगेट 
ओर माक्स या दृन्द्रवाद बाद प्रतिवाद एवं सवाद की त्रिपदी द्न्द्र न्याय की 
पद्धति से विरातवा का आपस मे निराकरण वरता है। अत इनमे एक श्रवार 
का नियतिवाद था जाता है। समस्न विरोथों के परिहार की ग्रक्रिया एक ही 
अकार से निवरारित हो जाती है जतत इनस सवीण अर्य मं वाद बनता है । 
परतु विनोदा की वितक-पद्धति की यह विद्वपता है कि यह विराधो के परिहार 
जी पद्धति मो स्वसत्रता प्रदान बरता है । मुरुय खीज है विरोवो का तिराकरण । 
ड्सलिए व कोई पूव निर्वारित इतिहास दशन नही दत | वे यह विश्वास करत 
हैं पिए प्रत्येकः व्यक्ति अपनी बुद्धि एवं विचार शक्ति स वितक के नय नय मार्यों 


9 “ वितके वियार नन्दास्मिता रूपानुयमाव सप्रशात ?--उपरिवव पु २०३। 
२ उपरिवव, पू २०४। 

इ उपरिवत, पु० २०४३१ 

४ उपरिवद, पु० २०५ ॥ 

७ उपरिवद्‌, २०५१ 


ध्र] भाँवीवाद को विताबा को देन 


जो दुढ सवता है। अत छहाँ शेंगेल और माबस की पद्धतियों का परिणाम 
हिंसा है, वहाँ विनोबा वी वितके पद्धति पूर्णल्पेण अहिसक रह जानी है। 
अत वितके पश्चिमी इन्द्र समीक्षा पद्धति से थोडा भिन्‍त है। परश्चितों इन 
समीक्षा पद्धति का सार सधप है। वियोबा के वितक वा सार समस्वय है । 


१० ज्ञान के प्रकार 


बिनोया कई ह्टियों से ज्ञान के श्रत्रार पर विचार करते हैं। म्चापि 
आहमगाव और विताम वो ही ज्ञाद क्ञा मूल भेद मानकर उत पर पाफी चर्चा 
करते है, परतु उनके चिन्तन म अप्रत्यक्ष रूप से भी वन्य कई प्रकार के ज्ञान 
पर प्रवाश पतला है। इसरिए अध्ययन की सुविधा के लिए सभी प्रकार के 
ज्ञान को पाँच विन्दुओ म रखा जा सम्त! है 

(क) साधना का हृष्टिकोण 

(ज) स्वभाव का हृष्टियोण 

(ग) हर्व वा हृष्थिबोण 

(घ) साथन का हृष्टिकोण 

(ड) कार्य वा हृष्टिबोण 


(क) साधना के हष्टिफोण स दो प्रवार के ज्ञान है--एक बौद्धिक या 
सैद्धान्तिक ज्ञान तथा दूसरा व्यावहारिक ज्ञान । सैद्धाम्तिक ज्ञान मो साख्य-वृद्धि 
जया व्यायहारिक शान दा योग बुद्धि दहते ह।” साग्य बुद्धि आत्मज्ञात का 
तैद्याम्तिक या वौद्धिक परत है । परतु बोस दुष्धि उम ज्ञान का प्रकड़ था प्रायोगिक 
ल्‍प है। अत दोनो दो प्रकार के चान हुए । एक संगीत शास्त वे शैद्धान्तिक 
जान ग्राप्त करत के समान है तो दूसरा उसक गान कौ कटा सीखने के 
वरावर।* एक ज्ञान का अव्यक्त सप है, दूसरा उसवा प्रकट हप।९ एक 


आत्मज्ञान के तअथे म ज्ञान है तो दूसरा पा हुआ ज्ञान” के अथे में 
परिज्ञान है। 


(ख) म्वुमोत की हृ्टि स भी दो प्रकार के ज्ञान है--वात्म-ज्ञान और 
वाध्य जान । थआत्मज्ञान स्वाभाविक ज्ञान है। यह हमारी वृद्धि पर बोहझ 








भावे, दिनोवा, स्थिन प्रज्ञ रघेग, घृ० १८। 
उपषरिवतू, पु० १८॥ 
छपरिवत, घु० ६६ । 
उपरिवत्‌, पू० १६० ॥ 


नर थी ख0 ०० 


ज्ञान मोमासा [६३ 


नही बनता है* क्योकि यह न तो वनावटी है और न बाहरी ।* _ एक बार 
भश्राप्त कर छेद के बाद यह ज्ञान मिटता नहा है । यह सदेव हमारे चित्त पर 
अक्ति रहना है। गौता मे इसी की नैना प्राप्य विमुह्यति कहा गया है।* 
परतु वाह्मय चान के साथ ऐसी बात्त नहा है। वाह्मय ज्ञान हमारे चित्त पर वो 
झवस्प विद्यमान रहता है। आावश्यऋूता के समास होते हो हमारी बद्धि उस 
भुला देती है। जसे भूगोल रेलवे की समय सारिणी इत्यादि ज्ञान वाहरी ज्ञान 
के उदाहरण हैं। आवश्यकता समाप्त होने पर हमारी बुद्धि उह्े भुठा देती 
है ।४ यह आत्मा के क्षत्र के वाहर का ज्ञान है । इसी प्रकार वमस्पतियों के 
गुणो का भान भी बाहरी दान है। यह चान यद्यपि वस्तु ज्ञान है फिर भी 
बाहरी ज्ञान है ।४ इसिए इसका बीय हमारे चित्त पर होता है! 

(ग) वस्तुतस्तव को दृष्टि से तीन प्रकार के चान हैं---भौत्तिक ज्ञान 
चेत्तिक ज्ञान एव आत्मज्ञान। विनावा चिंतन म जड चित्त स भिप्त है. एव 
चित्त अध्याप्म तत्व स भिन्र है ।* जत इन तोनो वम्तु तत्त्या के अनुरूप 
सीन प्रकार के ज्ञान हुए। भौतिक पदायों का चान भौतिक ज्ञान है। चेतना 
या मानव प्रकृति (?:६८४८ 9०४०७) रू चाने चेत्तसिक चान है ।* अध्यात्म 
इन दोनों से भिन आत्मा का चान है। भौतिक चान एव चत्तसिक ज्ञान दोनो 
विचान के ही भश हैं (६ समसामयिक भारतीय दाशनिक क्ृष्णाचद्र भट्टाचाय 
न्न विज्ञान एव दशन वी चेतना को अटग क्या है।* विनोबा अपने दशन 
मे विज्ञान गौर अध्यात्म को सिठाने की बाए करते हैं । अत इनके दशन से 
विज्ञान एवं अध्यात्म ज्ञान का समय हुआ है | 





१ उपरिदत पृ० १६०। 

२ उपरिवत, पु० १६१। 

३ श्रीमद मागवत गोता २७२॥ 

४ भावे विनोबा स्थित प्रत दझ्षन प० १६०। 

७ उपरिबत प० १६१॥। 

& भावे बिनोबा आ“मज्ञान ओर विज्ञान, प० र३े। 
७ उपरिवत पु० ४९॥ 

< उपरिचल च० ४० ॥ 


रु 


स्यूरइछझ, जे० एच० और राधाहृष्णन्‌ू स० (सम्पा०) कनटेम्पररी इडियल 
फिलासफी (द्विए स०) भू० ११५) 


ध्ड ] गाँवीबाद वो विनोवा की देन 


(ब) साधन की दृष्टि स ज्ञान तीन श्रकार वे है---अत्वक्ष न्ञान, बौद्धिक 
ज्ञान एुव आार्मज्ञात | सभी क्वानन्द्रिया के द्वारा प्रत्यक्ष रूप से मिलने वाढे ज्ञान 
प्रत्यक्ष ज्ञान हैं। जो ज्ञान निणया एव विचारों के रूप मे मिलता है, वह बौद्धिक 
ज्ञान है * तथा इन दोनों स मित जिसमे केवकू एक हो तत्व का अनुभव सभी 
ततरवो मे होता है वह आस्मज्ञान है ।* 


(जल) ज्ञान के उपयु क्त दर्गीकरणो का यदि सामान्यीवरण किया जाय तो 
मूल्त दो ही प्रकार के ज्ञान वच जात हैं जो एक दूसरे से सभिन हैं--के हैं. 
भात्मज्ञान और विज्ञात । अत इन दोनो पर गहराई से विज्ञार करना 
आवश्यक है। 

११ आत्मज्ञान कौर विज्ञान 


आत्मज्ञान आत्मज्ञान, ब्रह्मवियाशासत्र एव अध्यात्म का पयायवाचीः 


शब्द है ।" इस तत्त्वज्ञान भी कह सतते हैं क्योकि तत्त्वज्ञान आत्त्मा, परमात्मा, 
सृष्टि के स्वरूप तथा उनके प्रारस्परिक सवध की चर्चा करता है।* आत्म 
ज्ञान, भात्मवाद, प्रेतबिय्ा और चैत्तसिम खोज--तीनां स भिन है ।" आत्मवाद, 
ब्रेत-विद्या तथा चंत्तसिक खोजो का दुरुपयोग हो सम्ता है परतु अध्यात्म-विद्या 
का कभी भी दुष्परयोग नहीं हो सकता ।९ आत्मज्ञात को रहस्यवाद से भी भिरू 
माना गया है।५ रहस्यवाद अनक झरें अनुभवा वो चचा बरता है । इे 
विनोवा ने मात्र आश्वासन कहा है। वस्तुत आत्मज्ञान वह ज्ञान है जिसरे 
हृश्न पर एक हो कषात्मतत्त्व समस्त सृष्टि म दिखलाई पतन लगता है" तथा 
ससार के भौतिक वस्तुओ एवं सबधो स अनासक्ति हो जाती है । 





२ भावे, विनोगा, गीताई-चितनिका, पृ० <९॥ 
< आभावे बिनोबा 


सागवत धमसार, 
५९६४) १००९३। 


(बारायसी, सव सेवा स्व प्रकारानऊ 


३ भाव विनावा, स्थिति प्रज्ञ ददान, पू० १८। 


४ भाव विनाबा, ज्तोसरो शक्ति, (वारायसा से सेवा सध प्रशशन, १९४५)» 
पू० छएछ 


भाव, विनोगा, आत्मज्ञान और विज्ञान, पु० १७७१ 
उपरिचत्‌ पृ० १७७ | 
उपरिवत्‌ , पृ० १०० ॥ 
उपरिवद् पु० ३००; 


>> गक्छ 


भावे बिनोबा, सायदत-धमसार, १० ३३१॥ 


ज्ञान-मीमासा [ह५ 


आत्मज्ञान की आवश्यक श्रद्धाएँ 


विनोवा ने आत्मचात के खाघको के लिए कुछ श्रद्धाजो म विश्वास रखना 
आवश्यक समया हैं। ये शद्धाएँ हैं 

(क) निरपेक्ष नैतिक मुल्यो म श्रद्धा ' 

(खत) मृत्यु के बाद जीवन वी अखडता में थद्धा* 

(ग्रे) प्राणों मात्र की एकता एवं पवितता म श्रद्धा, 

(घ) विश्व मे व्यवस्था बुद्धि के प्रति श्रद्धा 

(च) मानव-जीवन को पूर्णता की शक्यता में विश्वास" 

अ्रद्धा वी सचा विनोबा न इसरिश दो है क्‍योंकि इन्हे वृद्धि के आधार 
पर सत्य या असत्य नहीं ठहराया जा सकता है ९ परतु इनम विश्वास करने से 
हमारा लाभ होता है। अहिया जैसे शाश्वत मुल्यो म विश्वास करने स हमारा 
लाभ थौर इनका उत्ल्घन करने से हानि होतो है। यदि मनुष्य यह विश्वास 
नहीं करे कि मृत्यु के वाद भी उसका जीवन नख* रूप सम कायम रहता है सो 
बहू अध्यात्म ज्ञान की साधना के लिए तत्पर ही नहा हागा। इसी प्रकार 
व्यवह्यर में भठे ही हम दूसरे जन्तुओ का सहार क्‍या न करते हा, एक दूसरे 
के बीच ऊँच-तीच का भेद करत हो, परतु अध्यात्म मे प्रवेश पाने के रिए 
प्राणो मात्र की एकता एवं पवित्रता मे विश्वास करना आवश्यक है। अध्यात्म 
के लिए यह भो आवश्यक है कि हम यह विश्वास करें कि विश्व मे व्यवस्था 
है रचना बुद्धि है। यदि हम विश्व को अस्तब्यस्त मानने हैं ता फ्र अध्यात्म 
ज्ञान को जड हो का८ डालत हैं । अध्यात्म ज्ञान के साघक को यह भी विश्वास 
करना आवश्यक है रि मानव इस जीवन मे पूर्णता का अनुभव कर सकता है 

अन्यथा अध्यात्म की प्रेरणा ही नही होगी । 
यहा एक स्वाभाविक श्रश्न उठता है कि दशन मे श्रद्धाओ का दा कोई 

स्थान नहीं है इसके मुल्य विंधय एस है जिल हम तक् या बुद्धि वी उसौटीस 


१ भाव विनांवा ध्रष्यात्म-तत््वसुधा, (बागयठ्धा सब सेवा राघ प्रकाशन, 
5९६८) ० १॥ 

२ उपरिवसू पृ०१॥ 

३ उपरिवत्‌ पु०२। 

४ उपरिबत्‌ पु० २॥ 

७५ डपरिवतू, पु० २॥ 

& डपरिवत्‌, पु० ३। 


ह6. गाँवीवाद को वितोबा को दन 


सभोग को आवश्यक मानते हैं ।' वास्तविक स्थिति जा भी हा, लेकिन इतना 
ता स्पष्ट है कि विनोवा शकर और दाचायें रजनीश वी भाति एवागी नहीं हैं 


आत्मज्ञाव की प्रक्रिया 


विनावा के अनुसार आत्मज्ञान का उपदश एकाएक नहीं क्या जा सकता 
है। भात्मज्ञान के उपदेश दरन के रिए बुद्ध श्रक्रियाओं ख होकर गुजरना पडता 
है । पहले बिसी व्यक्ति सु शरीर को ह8-पुर वनाव का उपदश किया जाता है, 
जब व्यक्ति इस ज्ञान का अपने जीदन में उतार लेता है तो किर ज्ञान वी दूसरी 
श्क्रिया शुरू हाती है। इस अवस्गा में उसे शरीर ही क्षणभगुरता का ज्ञान 
दिया जाता है जिससे उसकी दार्साक्ते समाप्त हाती है। जब सावक इस अवस्था 
का प्राप्त कर छेता है तो बन्त म उस शरीर एव कआ्षत्मा के भेद का ज्ञान दिया 
जाता है। विनावा न उद्दाहरण के द्वारा यह वतराया है दि जैसे स्वूर का 
ज्ञान प्राप्त करन पर कॉरज म दरखिरट हो सकत है, वेश ही आद्मन्ान के 
विपय मे भी समलता चाहिए । आात्मजान सृष्टि का सूट तकशास्त्र है। इस 
ज्ञान से आरभ नहा क्या जा सकता है। पहने समाज मे आचार ममं को 
स्थिर बरन वी आवश्यकता हाती है। आचार दम स्तरापित होन के बाद ही 
आत्मचान या वैतानिक भोतिकयाद का ज्ञान प्राप्त चरता उचित है।* 


टुस प्रकार, आहमचान की प्राप्ति शारीरिक एवं नैनिक विकास की बवस्या 
थी प्राप्ति क बाद हो होती है । दस हम विक्रास या दलिहास को पद्धति की 
सता द सकक्‍त हैं। वेदात की भी यही शिशा है । 
आत्मज्ञान वा ध्येय 

अवतक भारतीय दशन की परम्परा म अध्यात्म ज्ञान का पूर्ण ज्ञान माना 
गया है तथा इसका प्रयाग व्यक्तिपत स्वार्थ की थिद्धि में हुला है। विनोवा न 
इसको थी आलोचना की है (६ इन अनुसार आरगज्ञाव का ध्यय अगीम है, 
पूर्णता नहीं। उन्हा वे शब्दा म-- जिस प्रकार विचान के सामन असभव ध्येय 
है, उसा प्रकार दात्मतान के सामन भो हाना चादहिए। जैस विज्ञान कुल 
ब्रह्माट पर स्वामित्व चाहता है वैये ही हम भी कुट आत्म शक्ति पर ग्रभुत्व 


5 रतनीरा, आवाबव समोग से समाधि की ओर, (सरशन) रतनप्रकारा 
(डम्बइ ६ जीवन जागृति केन्द्र प्रसाशन डििताय सस्करण, १९७१), मृ० ६१॥ 

६ भाव, विल्‍ावा, आत्मत्ञान ओर विज्ञान, १० १८६ 

३ उपरिवत्‌ पु० ४३-८५ 


ज्ञानन्मी मासा [66 


जात करने तो चाह रखनी चाहिए ।””', विज्ञान म नित्य नई नई खोज होती 
रहती है । फिर भो अभी तक जा कुछ ज्ञान श्रास हुआ है वह अधूरा ही माना 
जाएगा। जीत्मज्ञान के क्षेत्र मे भी जबतक जो वुछ भ्राप्त हुआ है, वह सपूण 
आत्मज्ञात का जश मात्र है। बतएद करणा प्रेम और अहिंसा इत्यादि 
के क्षेत्र में नित्य नय नय भ्रयोगा के आधार पर इस क्षेत्र मे ज्ञान को प्राप्त करता 
आत्मज्ञातर का ध्येय है। बात्ज्ञान का ध्येय केवल व्यक्तिगत मोक्ष को ही प्राप्त 
करना नहीं, बल्कि समृह मे उसे उतारना है । 

आत्मज्चान को प्रयोग का विघय मानकर विनोवा त इसे वैज्ञानिक धरातरू 
धर ला दिया है। अत बेन आस्मज्ञान की तुठना में इसका महत्त्व बढ गया 
है जो केबल आतरिक अनुभव का विषय बन कर ही रह जाता है। परतु विनाबा 
असोमता एव परूण्णता व इन्द्र स अपन को युल्झा नही पाते । एक ओर ती व 
आक्षज्ञान की श्रद्धा के रूप मे मानव ज्ञान को पूणता को शक्‍य मानत है, दूसरी 
ओर अध्यात्म और विज्ञान क असीम ध्यय को स्वीकार करत है । जसीमता 
बौर पूणता का कैसे मेल हो सक्तता है यह वात समझ में नहीं आतो है । 
आत्मज्ञान भोर विज्ञान सबंध-निर्पण 


विनोबा की ज्ञान मीमासा में सबसे महत्त्वपूर्ण बात आत्मज्ञान और विज्ञान 
व॑ सम्मिलन को कल्पना है। इस पूरब जौर परिचम के सम्मिल्न की भी 
कल्पना कह सक्‍ते है । परतु यह सभव तभी हो सकता है जब आत्मज्ञान और 
विज्ञान मे अन्तविरोव न हा । वितोबा क अनुसार इग दोनो के बीच बहुत 
घनिन्ठ सबध है। य दोनो एक दूसरे के प्रुरक है ३४ आत्म्धात जीवन की दिशा 
निर्वारित करता है, तो विज्ञान जोवन के लिए कार्यो को सपन्न करता हैं । एक 
यदि भाख हैं तो दूसरा पैर।* दोनो के सहयोग स प्राणी अपने जीवन के लक्ष्य 
को प्राप्त कर सकता है । विनोद क॑ शब्दा मे जैसे पक्षी दो पल्तो स उडता है 
बैस ही मनुष्य जात्मज्ञान और विज्ञालन--ईन दो शक्तियों स अग्रमर हो खुली 
होता है । ४ 
मनुष्य के लिए विज्ञान जावश्यक है क्योि इसमे मानव जीवन मे पुदरता 
कातो है। मनुष्य को साए का जितवा ज्ञान होगा उतना ही वह सूष्टि का लूप 
उपरिवतू पुृ०३३। 
डपरिवत्‌ १० ६२। 


षृ 

र 

३ उपरिवत्‌ प्रू० ९३। 

& भावे विनोबा, तौसरो झक्ति, पु० ८२। 


१०० ] गाँधोवाद को विनोबा को देन 


अच्छी तरह समझ कर उसकी शक्ति का उपयोग कर सकेगा।, परतु वितान 
यो बात्मनान को आवश्यक्ता है। यह नीति निरपेक्ष हैं ।* इस भलेनचुरे वा 
चान आत्मज्ञान स प्रास होता है । 


स्वत बच्छा बार घुरा वा भेद यह नहीं 
जानता । 


इसका उपयोग सजन नार सहार--दोनो में हो सकता हू 4 «त 
वितान शुभ अयगुभ के ज्ञान के लिए आत्मतान की अपत्रा रखता है। 
ज्ञान को वितान की आवश्यव्ता पन्‍्ती हूँ । 
होता ह वैम वस ही आध्यात्मिकता भी वटती ह। मनुष्य सष्टि वा एक नग 
है । आत्मज्ञान मनुष्य को ही होता ह। परन जवत” हम बिचान का सहारा 


नही छेते हैं तबतक काय-कुशलता-पूवक जाना भी मुश्च्लि हैं। नत बितान के 
बिना माक्ज्ञान पग्ु हू ॥ 


बात्म 
जम-जैस वित्ञान का विस 


बसान और बात्मसान को आपस में सिलानेदाली वही साहित्य या वाणी 
हू। वितान सत्य के बाह्य पहलू का अध्ययन करता ६॥ इसल्एि टरसम जावन 
के स्थूछ रूप म परिवतन होता ह जिससे चित्त-परिवतन वी परिस्थिति बनती 
है । आत्मचान सत्य के आतरिक पहयू का चान देता है। यह हमारे नात 
करण यो प्रकाशित रुरता ै। वाणी मन भ भागे वढवर सीधे हमारे हृदय 
पर असर डालती हू। अत वाणी बाहर के विज्ञान सौर बादर क॑ आत्मतान 


को मिलाने के टिए पुल का काम ररती है ।१ यहा भी झात्मचान बोर वितान 
थी पूरकता स्पष्ट होता हू । 


एवं दूसरी दृष्टिस भी आमचान ओर वितान की पूरक्सा देखी जा 
सकती है। विज्ञान सष्टि का अध्ययन संत की भूमिका स उपर उठकर करता 
हू ४ अत इसम रागद्धप गखि अभिरुचि का अरन नहीं उठता। इसके 
अत्तगत बाह्य सष्टि नौर मन दोना का चान ना जाता है। अत इसमे सार्व 
भौमता होती है । दृष्टिकोण प्रयान होने के कारण विचान का प्रयोग जीवन के 
प्रयक पहलू पर क्या जा सकता है॥ आात्मचान रास-द्ध प स मुक्त ऐक्य का 


चान देता है। इसे भी हम सावभौम कह सक्‍त हैं क्याकि आाक्ष्न्ञान सबके 
लिए समाज, रूप से. राग रोका दे. २ 


गोद की; एस ल्पिलोल्दा। ले; च्य्टल्या; शयोण: 
१ उपूरिवद्र पृ० ८०। 

२ उपरिचत प० ८५॥ 

> भाव बिनावा आत्मतान और व्ज्ञान ४० १०९॥ 

ड४ड भव वबिनोबा तीसरी टाक्ति प०छ८ 


ज्ञान-मीमासा [१०१ 


जीवन के हर पहलू म आावश्य6 माना है । यहा भी दोनो का कोई विराध नहीं 
झल्लकता । 

विज्ञान और आतस्मनज्ञान--दोनो घम के बिरोदी नहीं बल्कि सहायक ह | 
विज्ञान घम का सहायक इसरिए है कि यह घम को ययथाय॑ ज्ञान पर जाधारित 
करता है। त्मज्ञान सभी प्राणी एवं धर्मो की एम्ता वा नान देकर उतके 
अचल विरोध्रो टो दूर १रता हैं। सच कहा जाय तो वम वी हुत़ा को विकसित 
झरने क लिए आत्म्तान जल एव विज्ञान खाद प्रदान करता है । अत विनाबा 
वे जीवन क हर पहलू में वितान एवं आत्मज्ञान के सहयोग की आवश्यकता का 
अनुभव दिया है । इसीटिए उनका कथन है कि विज्ञान को आद्मनान का 
लपाम आवश्यक हैं। * यदि उरा आत्मताव की जोड दे दी जाय तो इसी भ्‌ पर 
स्ग्णं उतर आयेगा । * 
१२ निष्कप 

विनोबा चिंतन स तान के जिन मतोदैष्टिक साथना वी चर्चा हुई है, उसकी 
सबस वरी विशेषता यह है कि प्रत्यक ज्ञान के साथन के सात्र नैतिक तिर्धारका 
तत्त्वा मत जा” दिया गया है। जैस प्रयक्ष के लिए इन्द्रिया वा बिपयो के साथ 
ज्ञान को दृष्टि स सयुक्त होना आवश्यर माना गया है, भोग वी दृष्टि स॑ नहां । 
स्मृति ज्ञान दे सिए वीय रक्षा भर-पुरे का विवेक एवं आत्मज्ञान रा आवश्यक 
साना गया है। वौद्धिर ज्ञात के लिए बुद्धि का मन और इीद्रयो के नियत्रण 
से भुक्त होना जनिदाय समझा गया है। इसी प्रत्टार भावना के लिए जप ध्यान 
और आचरण अबज्ञा क टिए ऋजुता और मेवा के लिए त्याग एवं पवित्रता 
श्त्यादि नैज्षिण गुणा का पालन जावश्यम समझा गया है। चाल के साथ 
नैतिश तत््वा को जाइने स इनके सिद्धात म काफी वज्ञानिवता आ गई है। 
विज्ञान म सफठ भ्रयोग के लिए परिस्यिति का नियत्रण आवश्यके समया जाता 
है। ज्ञान के साथ भी यही बात है । भिन्न भिन प्रचार के चराने के लिए उनती 
आवश्यक शात्तों का पाठन करना जनिवाय है। 

बिनोबा के श्रमाण विचार की दूसरों विशेषता यह है कि प्रत्येक साधन 
यद्यपि अपने अपने क्षेत्र म अल्‍्ग अर्ग ज्ञान दत है पन्‍तु व सभो आपस में एक 
दूसरे स सवधित ह ॥ जैस इन्द्रियाँ सन स मन बुद्धि से तया बुद्धि हृदय के साथ 
जुटी हुई है ।*६ इसलिए ज्ञान को समग्र या अखड कहा जा सकता है। 

५ भावे विनोवा, आत्सज्ञात और विज्ञान, १.० *६। 

२ भाब बिनोदा स्थित अज्ञ दशेद, पृ० १०६। 


१०२) गाँघीवाद को विनोवा की देन न 


विनोवा के अनुसार ज्ञान के सभी सनोदैहिक साधन ज्ञान के मोलिक रूप 
को प्रकट नहीं करते हैं। इन साधनों के द्वारा मौलिक ज्ञान भित भिन्र हूपो में 
प्रतिविम्बित होते है। मौल्कि ज्ञान नात्मा के हारा मिस्ता है जो रूय ज्ञान- 
स्वह्प है। आात्म-ज्ञान ही विभित साधनों के द्वारा श्रतिविम्बित होता है। थत 
स्वच्छ प्रतिविम्व आते के लिए इन्द्रिया वी पवित्रता अनिवार्य मानी गई है। 
परन्तु विनोया प्रतिविम्ववाद को व्याख्या भलीभाति नहीं करते। यहाँ वे 
शपर से प्रभावित प्रतीत होते हैं। परतु जारता स्वय निराबार है तो वह्‌ विस 
प्रकार साकार घारीर के माध्यम म प्रतिविस्वित होता है. यह बात समझ्न में नहीं 
बाती । इसीलिए शकर के कुछ अनुयायिया ने प्रतिविम्ववाद के स्परान पर 
अवच्छेदवाद को स्वीकार कया। विनोवा वा प्रतिविम्ववाद आल्वारिक्ता 
एव क्ाल्पनिक्ता स॑ ग्रसित है। यह व्याख्यात्मक कम है । 

विवोबा यह मानते है कि मनोदैहिक साधनों के द्वारा सपूर्ण आत्मशक्तिया 
विज्ञान-शक्ति छा ज्ञान प्राप्त नहीं क्या जा सदता है * क्योकि सपूर्ण शक्ति 
अगीम है। सनुष्य उस शक्ति का एक वश है । पूर्ण शक्ति के समझने की क्षमता 
उममे हैमे हा सकती है? परतु प्रयत्त के ढ्ारा जविष्-्मे अधिक वेज्ञानिक एवं 
आध्यार्मिक ज्ञान की खोज की जा सकतो है ॥ 

विनोबा आत्मा को सपूर्ण ज्ञान का स्रोत मानत है। इसलिए इसकी चर्चा 
मनोदेहिक साधन के भनन्‍्तगत करना उचित नही है। यह शरोर स॒ पू्णठत शिन 
है। यह अपन भाप में साधन औरर साध्य दोना है । 


आत्मा को भाति अन्य मनोदेहिक साधनों को भी साधन बौर साघध्य दोनो 
भाते जा सवते है। ज्ञान शक्ति स्वरूप है और ज्ञानेन्द्रिय भी शक्ति स्वरूप है । 
अत शक्ति और शक्तिमान में कोई भेद नहीं रह जाता है ।* इसलिए ज्ञान 
के' साधन और साध्य दोना एक हो जाते है । 

मनादैहिर साधनों की व्यारया स यह भी स्वष्ट हो जाता है कि विनोबा 
के चितन मे प्रत्यक्ष एव अनुमान ज्ञान के साधन के रूप म आ जाते है ।. शब्द 
को भी विनोवा ने श्रमाण माना है परतु उस अनुभव के आधार पर जाँचना 
आापइुणत सफल है ४ जाघी न शब्द ज्ञान का बुद्धि के आावार पर जाचता 
अनिवार्य माना था | 

५ भावे बिनोबा सप्त-शक्तियाँ, प,० ४२॥ 

६ भावे, विनोग, आत्पत्तान और विज्ञान, प.० रड । 

३ भावे, विनोवा, विचार-पोयी, प,० ३९ 


ज्ञान-मोमासा [१०३ 


विनोबा के अजुसार आस्मा का ज्ञान प्रत्यक्ष, अनुमान, उपभान और शब्द 
किसी से नही हो सप्ता है ।! इसके लिए विशेष प्रकार के अनुभव वी आद- 
श्यकता पड़ती है जिसमे “ब्रद्मभाव” रहते है ।* ब्रह्मभाव की प्राप्ति के लए भो 
बुद्ध नैतित्न साथनों का जनुशीलत जनिवाय॑ माना गया है । 


बिनोदा क्लान को उत्पत्ति के साधन के सवध में गोतम्र के प्रमाण प्रमेय 
मशय प्रयोजन दृष्टात से सहमत है ।* संशय से उनका आशय बौद्धिक सशय से 
है ।४ बौद्धिध सशय के द्वारा हमे ज्ञान की खोज मे सहायता मिस्तो है। 
परश्चिमी दाशेनिस् डेकार्ट ने भी जसदिम्ध ज्ञान की प्राप्ति के लिए बौद्धिक सशय 
को आवश्यक माना था ! 


पशक्षिनलसी दर्शन गे ज्ञान को उत्पत्ति के सबब में अनुभववाद एवं बुद्धिदाद 
जैसे एटागी सिद्धाद है जो एकमात्र अनुभव एवं वृद्धि णो ज्ञान वी उत्पत्ति का 
साधन मानते है । काठ का समीक्षावाद अनुभव आर बुद्धि को एक साथ मिलाने 
का प्रयस्त रूरता है। परतु इसकी सीसा ही इतनी सकुचित है छि सगत सरीके 
से आत्मज्ञान की व्याख्या के लिए कोई स्थान ही नहीं रहता है। बिनात्रा के 
सिद्धात मे बुद्धिवाद एवं अनुभववाद की एकागिता सि जाती है किर भी ज्ञान 
की व्यास्पा मे दोतो रा समुचित स्थान मिलता है । इसलिए कि बाह्य जगतु वा 
ज्ञान ज्ञानेन्द्रिया से आरभ होता है तथा मन से उसत्ग टगाव होत हुए दृद्धि त+ 
पहुचवर पूणता को प्राप्त करता है । दूसरो ओर जात्मज्ञान की भी पर्यात रूप 
से व्याख्या हो जाती है। इस ज्ञान का स्रोत बाह्य जगत नहीं बल्कि आतरिक 
चैतन्य है जो बुद्धि के माध्यम सही भशिव्यक्त होता है। इस ज्ञानमो न तो 
बोडिक ”ह्‌ सकते हैं और न आनुभविक क्योकि इसका मुठ खोत न तो बुद्धि 
है और न अनुभव | परतु इस अवोद्धिक नहीं रह सझत, इसलिए कि बुद्धि के 
द्वारा ही इसकी अभिव्यक्ति हाती है भले ही सीमित मात्रा में ही क्यो न हो। 
इस प्रकार बिनोवा सभी प्रवार वे ज्ञान णी ययासभव ब्यास्था करने की कोशिश 
करते है, यहू उनकी सम्न्वयवादी नीति का परिणाम है $ 

१. भावे, विनोबा, गीताई-चितनिका, १.० १८२॥ 

२ उपरिवरू, प्‌.० ११३६ 

॥ भावे, विनोबा, विनोदा-दितन, १६ मई, १९६७, पृ.० २००१ 

४ उपरिवर्त्‌ू, प ० २००॥ 


श्ग्ड] गाँवीवाद को विनीवा वी देत 


खण्ड---स!ः तुलनात्मक विवेचन 


गाँवी और बिनोवा के ज्ञान सिद्धाता वी पृथव-प्रयक व्याख्या के परश्वातु 
हमे भव यह देखना है कि इस क्षेत्र मे विनोद वी गाँजीवाद को क्या देत है ? 
स॒ृर्ण याँती एवं दितोवा क ज्ञान सिद्धाता पर हष्टिपांत करने से यह स्पष्ट होता 
है कि दिवोबा भौर गाँवी के विचारा में कापी दूर तदा समानता है। इस 
समानता के रहने हुए द्वी विनोदा की यह दन है कि उन्हाने गावरी के अस्पप्ट एव 
घुमिल विचारा क्वा काफी स्पष्ट एव विकसित क्या है। परतु इसका यह अव॑ 
सही कि विनोबा न साँवी-ज्ञान-मीमासा वा चवत प्ृष्ठप्रापण एबं पल्छबन ही 
किया है। वहुत जगहों पर उनका गाशी के विचारा से मतभेद भी है। इनके 
विचारा में उपनियद्‌, गीता के अषतिरिक्त सास्य, योग, न्याय एवं अद्व॑त वेदान्त 
के विचारा रा प्रभाव भी पट है जो गाँवी के विदारा मे नहीं है। 


जहाँ तक दोना के विदारा के खाम्य का प्रश्न है, गाँत्री वी भाँति ही 
बिनाव्रा भी ज्ञान को अनादि अनन्त कम निर्मित, समग्रास्मक एवं सुक्तिदायक 
मानते हैं । दोना यथार्थ ज्ञान का सत्यापन उसी जीवन में उपब्रोगिता एवं व्याव- 
हारिकता के आयार पर करत है। दोना क विचारो का मूट आधार भौता का 
तत््तचान है। दोनों अबतक क प्राद्य ज्ञान को बहुत हो अल्प समझते हैं । गाँवी 
के अनुसार अवतद के श्राप्त सभो वैदानिक एूव आध्यात्मिक ज्ञान छल के कण 
के समान हैं ।९ वितोवा विवाद की भाति आाध्यात्मिद चान मे भी नित्म नई- 
नई खाजा वी आवश्यकता का अनुभव करत हैं ।* दोनो पूर्ण सत्य के ज्ञात 
का असभव सानत हैं। गाँत्ी व अनुसार दस हाट मास के शरीर के द्वारा पूर्ण 
सत्य का ज्ञान प्रास नही क्या जा सत्ता है ३ द्ववा सभी प्रकार की गलतियों 
सम मुक्ति इस्वर की ढवा ख ही हो सदती है ।४ विनोवा भी यह मानते है कि 
देट एवं इन्द्रियों क द्वारा सम्पूण आत्म शक्तिया वितान-शक्ति वा ज्ञान प्राप्त 
नहा क्या जा सरता ।४ दोना यवाय॑ ज्ञान को आध्याप्मिक शक्ति एन आधारित 





इरिजन १२-२-३ ८, 2 
भावे विनोवा आत्मज्ञान और विज्ञान, पू० ४२ शव । 
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भावें, बिनोत्रा, सप्त शक्तियाँ, पर.० ४२। 


प्ए थक 


बी फ्े 


ज्ञान-सोमासा [१०५ 


मानते है तथा बुद्धि को ज्ञान का अन्तिम साधन नही मानते | वह्‌ आध्यात्मिक 
शक्ति गाँधी के लिए 'सत्यः है तो विनोवा के दिए “ब्रह्म' । दोनो ज्ञान के 
विकासात्मक स्वरूप को स्वीकार वरत है । परतु इन सगानतानो के बतिरिक्त 
विनोवा के चिन्तन मे कुछ भेद भी प्रकट हुआ है। 


गाँबी के विचारों मे ज्ञाक, धम दर्शन, राजनीति आदि का नेतिक आचरण 
का सापन माना गया है। ज्ञान नेतिरम जीवन के लिए आवश्यक माना 
गया है। अतएवं गएदी बिचार मे नैन्तकिता को प्रणानता और ज्ञान की गौणता 
झल्कती है । विनोबा चिन्तन मे नैतिकता को उचित महत्त्व ता मिरा 
ही है, लेकिन यह इसम भी आगे जाता है। यहा स्पष्ट रूप से नैतिक जीवन 
को आत्शज्ञान और बिज्ञान दोनो के लिए. आवश्यक गाना गया है इसल्एु 
सदाचार दाशनिझ ज्ञान की जावश्यरू भूमिका हो जाती है । फिर भी प्रवानता 


ज्ञान को ही रहती है ॥ 


ज्ञान भ एक विचार शक्ति होती है और दूसरी भाषा शक्ति, जिसके द्वारा 
विदार अभिव्यक्त होता है। गाँधी, विचार-शक्ति पर काफी यल देते हैं, परतु 
भाषा-शक्ति की समुचित मशत्ता को स्वीकार नहीं करते ।' विनोबा-चिल्तन 
मे विचार की प्रवानता वा तो स्वीकार क्या ही गया है उसके साथ-साथ शरई- 
शक्ति के सहक्त्त पर भी काफी बल दिया गया है। उन्हाने स्पष्ठ शब्दों म रहा 
है---/'दुनिया को बनाने वाली तीन ताकत है--विज्ञान, ात्मज्ञान और 
साहित्य ।”* इसलिए ज्ञान-सग्धी धारणाओ के प्रयोग मे विनोबा ने फ्ाफो 
सतकता एवं स्पष्टता का रपाल रखा है । 


जैसा पहले भी वह्य जा चुका है कि य्राधी को ज्ञान-सिद्धात-निर्माण वा 
अबुसर नहीं था । अधिकाशत ज्ञात सवधी समस्थाओ पर प्रकाश उनको लोगो 
के द्वारा पूछे गये प्रश्नों के परिणामस्वल्प प्राप्त हुआ । बिनोबा-चिन्तन 
म ज्ञान-सबदी प्रशना पर मननपूर्वक विचार हुआ है। यह ठीक है कि यह 
विचार पारम्परिक दार्शनिका के विचारो की भाति एक स्थान पर सबल्ति नही 
है। परतु जहा कही भी उन्होने ज्ञान-सवधी प्रश्ना पर विचार किया है, वहा 
उन्हाने शास्त्रीयता के साथ क्या है। 





॥. एलएबच 7॥बँडढब, 7-9-3925, छ 320 
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१०६ ] गाँधीयाद वी विनोया को देन 


गाँवी ने बुद्धि को ज्ञान का सापन माना था अवश्य परतु उन्होंने उसकी 
समुचित व्यारया नहीं वी है। वे मात्र इतना ही कह कर कि बुद्धि का सवध 
हमारे मस्तिष्क से है, चुप हो जाते है । 


परतु बिनोवा चिन्तन म बुद्धि की विशद्‌ व्याख्या वी गई है। यहां 
बुद्धि वी विभित्र शक्तियों प्रकारों एवं स्वरूप पर काफी स्पप्टता सर विचार 
हुआ है। गाँगी ने भावना को हृदय की वस्तु माना था तथा यह भी स्वीकार 
किया था कि सतत विवेवपूण जीवन जीने से बुद्धि भावना मे परिणत हो जाती 
है। परतु बुद्धि भावना में कया परिणत होतो है, इसका स्पष्ट उत्तर नहा 
मिरता है। विनोबा ने इस प्रश्न का स्पष्ट उत्तर दिया है। उन्हांन बतराया 
है कि बुद्धि के एक छार पर मन तथा दूसरे छार पर हृदय है। हृदय बुढ्धि 
का आन्तरिक भाग है। बतएवं यह स्वाभावित् सा रूगता है कि वृद्धि या 
विचारों के बार-वार प्रयाग करने स वह चुद्धि वी गहराई अर्थात्‌ हृदय 
मे चटा आता है। हृदय म जान पर वही विचार भावना का रूप छे शेता है। 
विनोबा न वैद्यक्घास्त स उदाहरण देकर बुद्धि और भावना के सवध को और 
भी स्पष्ट कर दिया है। इसके अतिरिक्त बुद्धि किस प्रक्रिया के द्वारा भावना 
में परिणद होती है, इसको भी चर्चा विनोया चिन्तन भ हुई है। इस प्रकार 
मस्लिप्क और हृदय बुद्धि और भाषना--दन दोनो का सवध जो गाँवीके 
विचारों में अम्पष्ट है विनावा चितन म स्पष्ट हा जाता है। 


पश्चिमो दर्शन भ इब्दिय एव युद्धि को ही ज्ञान का साधन माना गया है। 
भावना को ज्ञान की कोटि से अटग रखा गया है। भाषा विश्टेषणवादियो न 
भी ज्ञानात्मक एवं सवेगात्मक याक्‍्यां का भद क्या है। बत व विचारक 
भावना को चान की कोटि म नहीं रखय है। परतु विनोबा भावना को ज्ञान 
की कीटि म रखते हैं ॥ रवीन्द्र नाथ टैगोर ने भी आानन्‍्द एव प्रेम को ब्रह्म्मान 
का साधन माना है। प्रेम के द्वारा जो चान मिलता है वह ज्ञान पूर्णता वा ज्ञान 
है जिसम व्यक्ति अपनी पूर्ण मत्ता के द्वारा जानता है। इसमे वस्तु के साथ 
साक्षात्कार होने स तथा एकाकार होन से ज्ञान मिखता है ॥ नत यह ज्ञान 
अपरोश नान है जिसम संदेह के लिए योटा सा भी स्वान नहीं है ।* 
परतु गाँवी, विनोवा एवं टैगोर--तौनो की तीन स्थितियाँ हैं । गाँधी यह सानत 
हैँ कि दूसरो के हृदय तक पहुचन के रिए बनस्त पीडाओ रा अनुभव आवश्यक 


3 प्रन्छ०एड, पिब्केजातेए्ज्बी, 8बद/काद (वेग कण 
जजाते (2० , 964), ६. 759 
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है तभी हमे गहरा ज्ञान मिल सकता है । विनोबा का वर बरिवेकयूर्ण जीवन के 
अस्यास पर है। परतु टैगोर का वर आत्म प्रेम एवं जात्मातनद पर है जिसे 
कछा प्रधान एवं रहस्यात्मक कहा जा सकता है | जहा गाबी म [समाज सवा की 
भावना की प्रवानता है, विनोवा में चिन्तन वी, वहाँ टैगोर म विशुद्ध भावता 
को प्रधानता है परन्तु मौलिक रूप सन विचार करने पर त्पेतों में मुणाएमक ह॒ष्दि- 
से कोई भेद नहीं है क्योकि तोनो ने यह विचार उपनिषद््‌ और गीता स 
ही लिया है । 


गाधी के विचारो मे ज्ञान के प्रकारो का केवल वीज तत्त्व छिपा हुना है । 
इनका सूक्ष्मता मे विचार नहीं हुआ हे । विनोवा-चिन्तन में ज्ञात के विभिन्न 
अकारो पर गहराई से विचार हुआ है । एक ओर उन्होते णात्मज्ञान वो माना है 
सो दूसरी ओर वाह्म ज्ञान, विज्ञान, प्रत्यक्ष तथा वीद्धिक ज्ञान को स्वीकार क्या 
है । विशेषकर आत्मज्ञान और विज्ञान पर विनोबा ने गहराई से चिन्तन क्या है 
सया उन्ह आपस म मिलान का प्रयत्न क्या है। गाँधी ने अन्तवोंद को सबसे 
उच्च कोटि का ज्ञान माना भौर वितोवा ने नात्मज्ञान को यद्यपि उन्होने 
अस्तर्वोध को अस्वीकारा नही औौर न इसके महत्त्व को ही कम किया है। 
अल्तबोपि और आत्मज्ञान वस्नुत एक दूसरे से भित हैं। अन्तर्वोद्त गाघी के 
अनुसार अन्तरात्मा को आबाज है जो कठिन नैतिक अनुशासन के पालन के 
परिणामम्वस्य सुनाई पटतो है। शह एुक प्रतार वी उत्तम छूथ है । खात्मज्ञान 
आत्मतत्व का जान है। सह प्रत्यक्ष अनुमान और शन्द तीनो प्रकार के ज्ञान 
से परे है। इसकी प्राप्ति के लिए बिनोदा ने कुछ भावश्यक श्रद्धाओ का उल्टेख 
किया है। सपूर्ण आत्मज्ञात का थोडा प्रकाश ही हमारे हृदय पर पड़ता है| 
अल जहाँ हृदय पर आवारित नन्‍्तरबोत्र हम सीमित ज्ञान देता है वहाँ 
आत्मज्ञान व्यापक एव पूर्णता का ज्ञान है ॥ 


गाँती का अन्तर्वोत्त उनके दें निक जीवन के अनुभव के कारण उदभूत हुआ 
था । इसलिए यह आानुभविक है । परतु बात्मज्ञान शास्त्रोय शब्द है। इसका 
स्रोत उपनिषद्‌ वेदात एवं भागवत यर्म है। किर अन्तबोधरि या आत्म- 
साक्षात्कार के लिए गाँवी ने केवल प्रेम, त्याग एव पर-पीडानुभव जैसे साधन 
को स्वीवार स्यिा है। परतु विनोबा चिन्तन मे आत्त्मज्ञान की प्राप्ति के रिए 
विवेक, सत्य, सम्यक ज्ञान, तप एवं ब्रह्मचयें को आवश्यक माना गया है। 
इससे यह प्रतोत होता है कि ज्ञान-संस्थापन की गाँती को दृष्टि जहाँ मुलत 


*०८ ] गाँधीवाद को बिनोवा को देन 


+लिक एबं सामाजिक थी, वहा विनोता थी हृप्दि इनवे अतिरिक्त ज्ञानादमक 
भीहै। 


अन्तर्वोच्र एक प्रकार का आकल्मिक ज्ञान है जो विशेष समस्या के उत्पकत 
होन पर होता है जिम ईश्वर को जादाज री सज्ञा दी गई है । परतु बात्म- 
ज्ञान एवं प्रकार वा भाव है जिसमे सवशूना मे एक ही चेतन्य भर्वातु बात्मा 
या ईश्वर दिखरटाई पदता है। 


इस प्रवार अल्तब्रोत्त और आत्मतान--दोना हृदय में प्रतिविम्वित छोत हैं 
फिर भी दाना एक दूसर स भित है। अत एसा कहा जा सकता है कि गाँवी 
के अन्तवॉोध का विक"्स बिनोवा चिन्तन में आत्मज्ञान के रूप में हुआ है । 


गाँवी के ज्ञान विचार में सुत्य दृष्टि सश्ट्पात्मक है । ज्ञान वी विश्टेपात्मक 
पद्धत्ति के महत्च तो यहाँ स्पष्ट ऋूप से स्वीकार नहीं क्या गया है। परत 
विनाबा न पूर्णे ज्ञान वी प्राप्ति के टिए विश्त्पण एवं सश्टपण--दोनों की 
क्रिया ओो वी अनिवायता का स्वीवार क्या है। नर्यात्‌ पूण ज्ञान में विविजता 
एब एकता दोनो बा स्पष्ट ज्ञान रहता चाहिए । 


श्रद्धा दो गावी कौर विनोवा--द्ाना न ज्ञान क लिए आवश्यक माना है| 
परतु भात्ती न ज्ञान क टिए सशय का बोर जिक्र मही क्या है । बिनोवा के 
दशन म ज्ञान की शुस्थात श्रद्धा स होती है, परन्तु उसका विकास विचारों म होता 
है $ दृरालिए नये नय विचारा क॑ जबुसथान के सिए श्रद्धा के साथ-साथ बोढिक 
संशय का भी स्वीकारा गया है यहाँ विनाबा गोतम के प्रमाण विचार स 
अभावित है। गाँवी न कसी युनियोजित ज्ञान-पद़ति की खोज नहीं की थी 8 
उन्हान कंवल सत्य को अनक्ता एव स्थादवाद क॑ सिद्धात को मान ट्या थी ४ 
परतु विनोवा न स्थाट्वाद एवं उपनिपदा के सिद्धात क आाबार पर एक विद्येष 
प्रकार वो पद्धति का अनुसवान क्या है जिस वितक़ दल हैं ॥ इस वितर्क- 
पद्धति का प्रयोग विनोबा न अपन सपूण चिल्तन में किया है॥। भोग और 
त्याग का समन्वय आत्मज्ञान और बितान का समन्वय, सग्रुण कौर निगुण का 
समन्वय, कम और सायास का समन्वय, बुद्धि एव भावना वा समन्वय, तक एड 
अद्धा का समन्वय, धडा एवं सशय का समन्वय दत्यादि--वितर्म सो अविरोबची: 
समन्वयन्पद्ति से ही हवा है। ईश्वर के गुणो के वर्णन म भी उन्होंते विभिन 
अर्मो के टश्कर के गुणा को एुक साय जोड़ दिया है। इस प्रकार वितर्क पद्धति 
विनोवा के चिन्तन का ही परिणाम है | 


ज्ञान मीमासा [१०६ 


गाँधी विज्ञान से उतने प्रभावित नही थे जितने विनोबा। अत उन्होंने 
विज्ञान पर समुचित ढग से विचार नहीं किया । बिनोबा विज्ञान स काकी 
अभावित रहे हैँ। इन्होने विज्ञान का विशद्‌ विश्ेषण कर उसकी उपयोगिता 
शव सीमा पर समुचित रप स विचार जिया है ॥ इसीइ़िए इन्होने जुन १६७४ 
के भारत द्वारा किए गए आणविक परीक्षण का समर्थन किया । इसके अतिरिक्त 
इन्होने अध्यात्म को विज्ञान सं त्या विज्ञान को सध्यात्म से मिलाने का 
स्सभवत॒प्रथम प्रयास किया है। यह आधुनिक युग को विनोबा की दन है । 


गाँवी ने ज्ञान भ्राप्त करने की सूक्ष्म शक्तियों को वीज रूप से माना था। 
पंिनोबा ने अपने चिन्तत में इन्द्रिय, मन, घुद्धि, स्पृत्ति, मेघा, धुति आदि 
ज्क्तियो का सूक्ष्म विश्लेषण किया है । इसके अतिरिक्त ज्ञान का सूक्ष्म विश्लेषण, 
ज्लान को असीमता को सिद्ध करने को युक्तियाँ, ज्ञाता-ज्ञेय सबन का विचार 
कथा ज्ञान की ज्ञान-गम्यता इत्यादि पर विनोवा का विचार गाँघीवाद मे 
नवीन है । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है कि विनोवा ने माँधी के ज्ञान-सवधी विचारों को 
काफी पल्‍्छवित एवं पुष्पित क्या है तथा युग की आवश्यकता को सामने रखकर 
ज्सम कुछ नवीन धारणाओ का भी प्रवेश रूराया है । 


छछ 


च्ुस्वीय्य अछ्याय 
छ 
| 


छ 
स्लल्त्-स्तीक्तांस्ता 


स्वच्व्य-स्पीस्तास्ता 
१ विधय-प्रवेश 


ज्ञान तत्त्व का ही होता है। अतएव उस तत्व वी सम्या स्वरूप इत्यादि 
का बिवैचन अतिवाय है । गायी-दशन मे यह प्रश्न स्वाभाविक रूप से उठता 
है कि क्या गाधी तत्वमीमासक थ ? इस प्रश्न का उत्तर आसानी स भावात्मक 
एव निषेषात्मक ग्रत्यया के साचे में ढाल कर नहीं दिया जा सकता है। यदि 
यह प्रघन किया जाथ कि क्‍या गाँयी न बौद्धक विश्ल्पण हतु तात्त्विक प्रश्नों 
पर शास्त्रीय टय स॑ विचार क्या है २--त्तो इसका उत्तर हम निषेधात्मक रूप 
मर मिलेगा । ग्राघी खुकदात एवं महात्मा वृद्ध की भाति सूरत नीति क प्रवक्ता 
एबं मानवतावादी चितक थे । व॑ भी इन महात्माआ की ही भाति मानव बी 
सौल्कि समस्याओ एवं तत्कालीन परिस्थितियो स॑ आजीवन जूयते रहे। 
इसीलिए उहू मानव की मूलभूत परिस्थितियों का चितक (7 308० ४ 
0 फप्रवत्वगादगा ] पच्याणा 570 +5०॥) कहा गया है।' उनके दशन 
एवं चिंतन म व्यक्ति एव समाज की मुलभूत समस्याओं का निदशन मिल्ता 
है। उनवी अहिसा उनका सत्याग्रह उतके ब्रतादि कल्पना लोक क॑ श्रत्यय 
नहीं, अपितु वास्तविक जीवन के प्रकाश स्तभ है ।* 

परत्तु गाधी पाश्चात्य भाषा विश्ठपणवादियो की भाति तत्त्वज्ञान का 
प्रत्यास्यान तही करत्त और न महात्मा व्रद्ध की भाँति तत्त्वज्ञान के प्रश्नों के प्रति 
मौन एवं उदासीन ही रहते है। उनके समस्त क्रियाक्‍्लापा एद सिद्धातो का 
मूल आवार तत्वज्ञान का प्रत्यय शिरोमणि ईश्वर है, जिसका जागे चल्वर 
उन्‍्हान सत्य के साथ तादार्म्य सबंध स्थापित क्या । ईश्वर के प्रति उह 
अखड आए" एवं जाबित विश्व स है । ईश्वर के प्रति अविश्वास मानों उनके 
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लिए आह्महन्या के समान है। उन्हीं के शब्दों मे “मैं उसवो सत्ता वे प्रति 
अविद्य विश्वस्त हू अपेक्षाकृत इस तथ्य के वि आप ओर मैं इस वोटरी में बैठा 
है। तव मैं इस वात को भी प्रमाणित हर सकता हूँ वि मैं हवा एवं जठ के 
पिता जो सवता हाँ परतु उसके बिना नहीं। आप मेरी आँखें फोड सकते 
है परतु उससे मेरी हत्या नही हो सकती । शाप मेरी नासिका ग्याट कर अल्य 
छाए सकते हैं परतु उससे मेरी हत्या नहीं होगी । परतु मेरे ईश्वर-विश्वास वा 
साश गर दिया जाय तो मैं मर जातठँगा ।'!* इतना ही नहीं, गाँवी ने ताक्विट 
प्रशरों पर एक सापक्र छी भाति विचार ब्या | परतु उनका मूल उद्देश्य 
चरम तत्त्व गा प्नुभव वरना था उसका वोद्धिर विश्लेषण नहीं ।* 

गाषी-तत्त्व-मीमासा का घूठ खोल उपनिपद्‌ एवं वेदात का तत्त्वज्ञान, 
श्रीमद्भागवन गीता वैष्णव एवं अन्य संता के विचार है। परतपु उन्होंने अपनी 
अनुभूति से भी वहत-कुछ थ्रीखा और पाया था ॥ ईश्वर वो सत्य वे रूप में सम- 
झने की उननी युक्ति सचमुच तच्व मीमासा गौ एल देत है । उनती जपनी एफ 
तत्वहृदिट एयब जीवनहृष्टि थी। इस्गेकिए उसके नैतिय, समाणणास्त्रीय, राज- 
सैतिय एवं थाथिक--सभी प्रकार के सिद्धातो का अपना मूठ आधार है। 
“सन्‍्नर्वोज', “नहिसा', 'सत्याग्रह” जादि वारणाएँ उनवे ईश्वर, मानव एंव 
जगतु-सवधी दिचारो पर अवरम्यित है। परतु श्री आर० आर० द्िवाकर के 
अनुसार वे अपने चितन से अधिक उपनिपद्‌ एव पुराने सतो के त्त्वज्ञान पर 
भरोसा रखते है ।१ 
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किंतु विवाबा के सत॒ व सम सभवत्र ऐसा प्रश्न ही नहा उठाया ता सकता 
है र व तत्त्वमामासः ह या नहा है क्‍्योंरि उन्हात सुल्बोत्र र्य प्रस्तावना 
मे बपा समस्न त्तात्त्विक विवारा हा गार्वार ली भाति एवं शक मे वाबद्ध 
हस्त हुए जिखा है 

वेद-बदात गाताना विनुना सार उद्धत । 
ब्रह्म सत्य जगन्‌च्कृति जावन सत्य झोवल ॥ 

विनोवा के तत्त्वगास्त्रीय विचारो पर याघा के अतिरिक्त भारतीय अध्या म 
भौर पाश्चात्य आधुनिक विचान का गहरा प्रभाव है। जाध्यातिक साहिय मे 
बंद उपनिषद््‌ गाता जझहूर ओर महात्मा बुद्ध के चूधवार वे झा कापी 
प्रभावित क्या है। जावानक बतानिक पुस्ताए मं सर जम्स जीस दी प्रसिद्ध 
पुस्तक ॥0॥ %)३६६700४5 ए३ ४८१४० के विचारा न भी उनके तात्तविक 
विचारा दो झाफो प्रभावत (या हैं।' तात्त्विक श्रश्ना शो टहान जपना 
स'वरोवी सम वय पद्धति के वायोर पर जनाख ढग स प्रस्तत करन दा प्रयास 
पिया है। इसमें जन” विचारो का अदभुत टय से समेवय हुजा ह फिर भा 
उनवी भकगव शाकर अद्ग त छा बोर स्पष्ट है। हनतर तत्तयगार्शय विचार कसी 
एक पुस्तर म क्रमत्रद्ध रप मे अभिव्यक्त नहा है। य विचार स्टिफुट रूप से 
मुख्यत उनतही पुस्तक ग्रीता प्रवचन साभ्यप्तृत्र गोताईवितनिका प्ररणा 
प्रवाह आत्मज्ञान और विज्ञान विचार पोभी ग्रुब्योध ज्ञानदेव चितनिक्ता एंव 
पिनोवा चितन के भिव्र भिन्न अज्षा म बिखर हुए ह३ दाता बिखर हुए ताबा 
के आधार पर विनात्रा के विचारा छा ययासभव व्रमबद्ध ल्पस रखा जा 
रुक्ता हे । 

जब हम एक एज 7र गावा रौर बिनावां की ता विस वारणाओं पर कार 
वठ्य रुप से विचार 7र यह दखगे ति बिनावा न हिस प्रकार गाधीवादा 
तत्त्व भीमासा को जाओ बटाया है। 
२ मूलतव (क) ब्रह्म और ईश्वर विचार 

१ ब्रह्म तत्व मारताय देशव मे जिसका रम बंद और उपानपटी 
स हीता है विश्य के चरम तत्व का जाध्यानिट माना शय हे जार उस ब्रहा 
का आग का गए है / अजय क स्दस्ए कर जिएपण की श्र प्र जपानप्रद्ट अडामुत्र 
शत्तर रामानुप्त ये उभ निम्याक बआाति का उदय रहा है । गारी इसो भारताय 
परस्त्रा मे उत्तज्न "ए और वे भा ब्रह्म वी हा विश्व का चरम तत्त्व मानत हू । 
व श्र के ब्रह्म सय जया मिथ्या झ विश्वास तरत हू । परतु यतके पउतु 
५ भाव विनांदा साम्यसूत्र, १० १३॥ 


श्१६ ) गाँधीवाद वो विनोबा सी देन 


सार ब्रह्म, सत्य एव ईशवर में कोई भेद नहीं है। यह टीक है कि वे ईश्वर और 
सह््य के सबध मे काफी विचार वरदे हैं ओौर इनके स्वरूप निस्पण म॑ सत्य 
शिव सुन्दरम्‌” का समर्थन भी करते है । परतु “त्रह्म' के स्वरूप का गहरा 
चुबें व्यापक निरूपण नहीं करते । वे मात्र ”तना कहकर सतृष्ट हो जात हैं 


+पुफल तण्गवेटावचों ॥9ए6छ00% ठ फिट हाय पी करीब 
बाकी बगुकाकार््रवा (फ्रिशागा4 ॥$ कटी थी टोडट एाशएटवी) छरगएआ७ 
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इसके दिपरीन विनोवा ब्रह्म के स्वरूप पर गहराई से विचार करत॑ हैं? 
विनोदा द्वारा ब्रह्म की ब्यास्था शकर और रामानुज की व्याख्या ये भिन्न है । 
शक्राचार्य के अनुसार ब्रह्म पारमाथिर रूप म सजातीय, विजातीय और स्वगत 
सभी प्रकार के भेदो स मुक्त है। दत उस निमु ण रहा गया है। परतु वब्याव 
हारिक हृष्टि से ब्रह्म इस जगत्‌ का सप्टिकर्ना है तया सभी प्रकार के शुभ 
गुणों से सम्पन्त है। ब्रह्म के इस रूप को दृश्वर व्हते हैं । रामानुजाचायें ब्रह्म 
को सभी प्रकार के भेदा स मुक्त नहीं मानत। वे ब्रह्म के स्वगत भेद को 


स्वीकार करते हैँ इसलिए उनके अनुसार ब्रह्म सग्रुण है । यही इसका 
बास्तविक स्वरूप है। 


सल विनोवा भाव शक्तर एव रामानुज---दोना के विचारो का समन्वय करते 
है । शकर वी भाँति व ब्रह्म वा विचार पारमाधथिक एवं व्यावहारिक हृष्टि 
को अछग रखकर नहीं करत । सत्य वो दस ब्रद्मार दा खरो मे बाँठ कर विचार 
करना उन्हे पसद नहा है ।* ब्रह्म का सपुण और निगुण--दो शभिन स्वसूपों मे 


] एच्णवेी. » फ. शहर # धुरव्वार 220७6०, 9 55 


भावे विनोवा, अहिसक दास्छि की खोज, (वाराशमी, सब सेवा सध प्रजाशन, 
5९%०३)५ पु० ३-*”४॥ 


तत्त्ब-मीमासा [६१७ 


नहीं रखा जा सकता है क्योज्टि सगुण एव निगुण--दोनो! एक दूसरे के पूरक 
है, दोनों म जापस में कोई भेद नहीं है ।' विनोज्रा यह मानते है कि व्रह्म 
पचल्ति अर्थ मे न त्तो समुण है और न तिगुण। यह दोना स परे हैं। इस 
अर्थ मे हम इस तिग्रुण कह सकते है । उनकी राय मे-- ब्रह्म केवठ नेतिः 
नहीं है। ब्रह्म 'नेति-नेति हे जो सगुण भी नहा निगुण भी नहीं, वही 
वास्तविक निगुण है” ।* इस अर्थ म॒ ब्रह्म युल्यता एक्‍सा एवं अनम्तता का 
पयायवाची है ।* 


विनोवा ब्रह्म को अज्ञ' मानत है ।* योततो अज्ञ का प्रचलित अर्थ 
'अजान है, परतु इसके अत्तिरिक्त विनोबा इसके अन्य तोन अर्थो को भी 
स्वीकार करत है । ब्रह्म भज्ञ है. वाक्य का अब है--'ज स ल्‍्कर न तक के 
सभी वक्षर ब्रह्म क॑ प्रतोक है। परतु 'ज' ओर ज्ञः ब्रह्म को विभूतिया है। 

“ब्रह्म भज्ञ है? वाक्य का दूसरा अर्थ है--“ब्रह्म अनासक्त ज्ञान है & शकरा 
चाये ब्रह्म को सबच्चिदानद मानते है। अतएव प्रह्म शुद्ध सत्ता शुद्ध ज्ञान एव 
चुद्ध कानद है। वितोवा चुद्ध सत्ता और शुद्ध ज्ञान वी बात नहीं करत । 
सत॒ अर्थात्‌ शुद्ध सत्ता (82778) उनके अनुसार आवश्यकता में अधिक दाशनिक 
(7०० ९४09०7४7८४) है. ॥* इसको जाह पर वे मरी सत्ता हैं चेतना को 
ही पयात्त मानते हैँ ।६ इसी प्रकार छुद्ध ज्ञान क स्थान पर वे “भनाभसक्त ज्ञान 
का प्रयाग करते हैं। यह बुद्ध ज्ञान” शब्द बी अपेक्षा बनिक सरल बोपगम्य 
और वैज्ञानिझ है। अवासक्त ज्ञान स्वरूप होन के नाते ब्रह्म सामान्य और 
विशिष्ट--दीनो प्रकार के ज्ञान क अन्तगत था जाता है। यह समन्वय विनोबा 
को वितक पद्धति का परिणाम है । 





भावे, विनोका, थोता-प्रवचम, प्‌ू० १८१। 
भावे, विदोवा विचार-पोथी, १.० <०। 
उपरिबवतू, पृ० ३०१ 
उपारितू, प्‌.० ४० ॥ 
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६ उपरिबत्‌, प,० ८०) 
4 * उृफ़धापि बात ऐ-णा शाणद्मदट--बा। प्रात शहर धागे) पाग्र००3 
&॥ हक शैपाहए०यय एुर्र्णाट55०४ 7, 8275०९००७८. (ड़ 958), (प्रण्क०7०, 
गब७, ]997), ए 220 
8 उछ7ं, 9 १2० 


न 


श्श्थ] गांवोबाद को खिनोया को देन 


व्ह्म बच है वाक्य वा तीसरा बर्थ है--ब्रह्म वार मय मूर्ति है! ।१ 
थः से 'ज्ञ तक के सभी अक्षरों के सहार ही शब्द वाक्य और साटित्य की 
रचना होती है । अत ब्रह्म वेवठ उच्च काटि का दाशनिक अथवा नैनेक चाव 
ही नहा वल्वि समस्त भावा स सपन्र साहित्यिक ज्ञान भी है। यहाँ विताप्रा 
के चितन म “विश्व चिन्तनम्‌! का प्रभाव दिखठाई पड़ता है। 


“ब्रह्म अज्ञ है. का चाया अर्थ है “ब्रह्म सगुण एवं नियुण--दोना है * 
बयोकि ब्रद्ध का चित्रण चाहे सगुण रूफ से या निगरु ण रूप म क्या जाय--दोना 
अवस्याओों म थ॒ स॒ ज्ञ के जतर्गत आनवारे अक्षरा का ही प्रयोग होता है। 
ब्रह्म को “अजान के अर्थ भ “थज्ञ इसाॉठिए कहा जाता है क्याकि इसके सम्पूर्ण 
रूप का ज्ञान सभव नहा है। आय प्रह्म वे भद म हम दखेंग 7ि ब्रह्म ते अतगत 
कवरठ चिन्त्य पदार्थ ही नहीं बाते हैं बल्कि अचित्य पदार्थ भी थात है। «व 
ब्रह्म वो. जान रहना समत हो है | 


विन्ा के अनुसार जगत्‌ म ब्रह्म ही सउ उछ है। ब्रह्म को उन्हान दान 
हृष्टिया स समझने का प्रयास क्या है। प्रयमत॒ ब्रह्म छठी व्यापरता को मावार 
मानवर दम विभिन वर्गों म विभाजित कर ममथने का प्रयास किया गया है, 
जिस निम्न सारणी म॑ भ्रस्तुत कया जा सकता है* 














नी शशि कक 
| )। 
चिन्त्य है ये अधिन्त्य 
अष्पक च्पक्त 
|| 
हे ५ 
ब्मूत्तं मूत्तें 


जह्य को चिन्त्य एद अचिन्त्य कटने दा अथ यह है कि पूर्ण ब्रह्म न तो 
निसषेक्ष रूप से चिन्तन का विपय है और न उस प्रूणरूपण ८चोथ अश्वा 
अच्न्त्य हो साना जा सकता है। वास्तविक स्पिति यह है कि प्रह्म के कुछ रूपा 
5 जावे विनादा ज़िचार पोयी, प,० ४०३ 


२ आज विनोवा, विचार-पोयी, प०, ८०॥ 
> अपरिवतू, प० ७छ१। 








लत्त्व मीमासा [(९६ 


या अशो एा ही ज्ञान सभव है । आघुनिक विज्ञान भी चरम तत्त्व (विद तु- 
लहर) के सपध मे इसो प्रकार की बात स्वीफार करता है। विद्य व्‌ तरगो क॑ 
कुछ अशो के स्वभाव (97००००७) को ही जाना जा सक्तता है. परतु उनके 
सपूर्ण घ्यवहारों का आकलन करनी विज्ञान के ठिए भी असभव है । इसोलिए 
तो विज्ञान सभाव्यता के सिद्धात का सहारा लता है। 


जिस बह के बारे मे हम चिन्तन कर सकते हैं उसक्ने प्रकट एव अप्रकट-- 
दोनो रूप हो सकते है । व्यक्त ब्रह्म का श्रक्टीररण या ता जमृत्त विचारों के 
रूप मे होता है या मूत्त वस्तुओ के रूप म। इस प्रत्तार एक ओर बह्म अवित्य, 
अब्यक्त एव भमूत्त है तो दूसरी जोर वह चिन्त्य व्यक्त एवं मृत्त हैं ॥ एक उसका 
आम्तरिक रुप है तो दूसरा वाह्य । नातरिक रूप स वह निगु ण है एवं वाह्य 
रूप से सगुण । फिर >तर्वाह्य दोनो मिलाकर पूण एव असीम ब्रह्म के विचार स 
वह निमुण हो जाता है 

इसके अतिरिक्त ब्रह्म को समयन का एक दूसरा प्रयास है ' जा निम्न 
विश्ठपण से प्रकट हागा 


ब्रह्म -- (आत्मा) 
| | हा हआ 
प्रत्यक्ष जनित ब्रह्म अनुमित ब्रह्म श्रुति ब्रह्म 
(मसार) (ईश्वर) (वेद) 


प्रत्यक्ष ब्रह्म एवं अनुमित ब्रह्म क॒ ऊपर हम आगे जलग से विगेष खूपस 
विचार करगे। 

अत्यक्ष ब्रह्म को सामने रखकर ही शायद विनोया न ब्रह्म वा एक तासरा 
विभाजन किया है--सत्य ब्रह्म, ज्ञान-ब्रह्म एव आनन्द ब्रह्म ।* सत्य-ब्रह्म ससार 
के बतगत सिद्ध हाता है। ज्ञाब-ब्रह्म को जीव ध्यान मे टाता है एव जानद 
ब्रह्म सता की आखो मर भरता है ।९ इस प्रकार अखट रूप स देखन पर विनोबा 
के ननुसार ब्रह्म स्व छुछ हो जाता है। 

ऊपर के विवेचन से यह मिप्क्य निकलता है कि गाँधी मुलतत्त्व के स्वहप- 
निरूपण के प्रति उदासीन थे । अथवा वे परम्परा से अपप्त ब्रह्म को उसी रूप मे 

१ भावे, विनोवा, विचार-पोयो, प्‌.० $६। 


२ भाबे, विनांबा, दिचारन्पोथी, ए्‌.० ७७! 
है उपरिित्‌ू, प.० ७७] 





१२० ] गाँवीवाद को बिनोवा वी देन 


चरम मत्ता के रूप म॒ स्वीकार करत थ । विनोबा अपन तात्त्विक बिचारोंकों 
सूत्रवद्ध रूप प्रस्तुत कर मू” तत्त्व के स्वरूप निरूपण वी जिदासा को स्पष्ट कर 
दते हैं । साथ-हीन्साथ परम्परा स॑ धराप्त वह्म वो व्याख्या का उसी रुप म दे 
स्वांकार नह कर अपनी उवीन ब्याक्ष्प्रा भी प्रस्तुत करत हैं +॥ मत यह वहना 
झनुपयुक्त नहीं होगा कि गाडी वी दवो एच अम्पष्ट भावना खो बिनोवा न एक 
जिश्चित धरात्तर प्रदान फ्या है। ब्रह्म विपयक उतवी ठिप्री हुई भावनाओं वी 
अभिव्यक्ति विनोवा न अपन चिन्तन स वी हूं । 


चाहे जो भी एारण हा गाँवी दश्वर द्ह्म एवं सत्य को एक दूसरे स जटग 
नहा कर पात हैं ॥ उतक दशन मर य तीना प्राय समानाथ्क हैं। विनोवा वी 
वद्धि विश्ल्पात्मक है । य ब्रह्म, दइश्वर एवं सत्य ब॑ वीच आवश्यक भेद भा 
प्रस्तुत करत हैं॥ हम दख श ुके हैं कि ब्रह्म इतना व्यापक तत्त्व है कि वसवे 
नन्तगत आत्म चैत्तन्य एवं विश्व चेतन्य बयातु ईश्वर दोना अतर्व्याप्त हा जात 
हैं। थत्‌ बिटावा के चिन्तन स दश्वर ब्रह्म का समाना-क पद नहीं बल्कि 
एक महत्त्ववुण पहलू है । 


गाणी के लिए सत्य ही ईश्वर और विश्व का चरम तत्व है। इस खवध 
मे उनके “इश्दर सत्य हैं! एव सत्य ही इश्वर हैं“--वाक्‍य प्रसिद्ध हैं ॥ बिनोवा 
ब्रह्म श। ही विश्व का धरम तत्त्व मानते हैं। सत्य उनके अनुसार ब्रह्म वा 
स्व॒श्प है। इस सबंध म उनके अनुसार ब्रह्म सत्य. एवं * सत्य ब्रह्म '--चाक्य 
दिचारणीय हैं। ब्रह्म सत्य का दो अथ क्या जा सकता है--(क) ब्रह्म सत्य 
है थर्थात्‌ उसकी सत्ता है थार (ख) ब्रह्म गौर कुछ महा धक सत्य है अर्थात्‌ 
ब्रह्म सत्य का स्वस्प हैं। बिनावा प्रथम अथ का “टाक्कि उच्चार के रूप 
मे स्वीकार करत हैं। तात्त्वक ह्टिस इस बावाकार करत हैं ।( उनकी 
ण०नुमार सत्य का स्वल्प तो सत्य ही है। अत द्रह्म को सत्य का स्वरूप नहा 
माना जा सदृता ३४ उतक लनुसार * सत्य ब्रह्म ही ताक््विक हप्टि स वास्तपिक 
है । इसका आधे है सत्य ही ब्रह्म है, अर्थात्‌ ब्रह्म का स्वरूप सत्य है ।' ब्रह्म 


१ भाव, वालकीया अभवगन्नत विबचन, (आश्रम घट्टीक्‍ल्थाणा जि० करनाल 
घाम माना प्रवारान, १९७०) प्रथम सस्करण प्‌.० १७) 

२ उपरिबत्‌ प्‌» १<८॥ 

३ उपरिंचतू प्‌ ० १८। 
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में “हेपन”” अनिवायं रूप से जुड़ा हे अत सत्य इसका बनिवाय छक्षण है | जहाँ 
मूर्य है वहाँ प्रकाश अनिवार्य रूप से विद्यमान रहता है, उसी प्रकार जहाँ सत्य 
है वर्हा ज्ञान स्वाभाविक रुप से आ जाता हैं । जहां सत्य-ज्ञान है वहा शाक औौर 
दूख टिक नहीं सकता आर्थात्‌ जानन्द की प्राप्ति हाती हैं । जते ब्रह्म को 
सच्विदानन्द कहा गया हैँ। चूंकि सत्य विनोबा के अनुसार परमतत्व का 
सूचक है,* अत “सत्य ब्रह्म” का अये हुजा, 'चरमतत्त्व ब्रह्म है ।! ब्रह्म मात्र 
भत्ता ही नहो है, परम सत्ता लर्थात्‌ व्यापक सत्ता है। ऊपर के विवचन से यह 
स्पष्ट होता है कि जहाँ भाधी ने “सत्य हो ईश्दर है. वहा वहा वितोबा ने 
"सत्य ही ब्रह्म है” बहा है । गाँवी वी भाषा धार्मिक हैँ, विनोवा भी भाषा 
दाशनिक थौर भाध्यात्मिक है । अपने ब्रह्म विचार मे दन्हान गावी और वेदान्त 
डा सुन्दर समन्वय क्या है । 

ब्रह्म को चरम तत्त्व मान लेने सम विनोवा के विचार मे शास्त्रीयत्ता तो 
थाई ही है, गयी वा विचार भी सुरक्षित रहा है । गादी न सापंक्ष सत्य एव 
निरवेक्ष सत्य को बात की थी परन्तु बिनोवा हारा ब्नह्ा का विश्देषण मधिक 
अ्यवस्प्ित एवं पूर्ण है। ब्रह्म का बुछ बज चिन्तन वस्ने उायक हे तो कुछ 
अचिन्तय भी है । फिर चिन्त्य ब्रह्म का सूच एवं भमूत्त मानने मे बिनोबा का 
ब्रह्म घून्यवत्‌ नहीं रह जाता है। यह एसा भावात्मण तत्त्व है जिसमे सापक्ष 
एवं निरपक्ष सभी सत्य इस खूबी के साथ आ जाते है कि उसम क्वेठ सामान्य 
सिद्धात को ही नही वल्कि विभिष्टताआ की भी रक्षा हाती है । 


२ ईश्वर-तत्त्व (अ) गाँधी-विचार में ईश्वर तत्त्व 

प्रवक्यक ईश्वर प्रत्यय गावी दशन का वह कंद्र बिंदु है, जिसके चतुर्दिक 
उतको अहिंसा, उनका सत्याग्रह, भादि सब घूमता हैं। यही उनके ग़मस्त 
विचारों का मूल है तथा विश्व का चरम तत्त्व है। यदि इनको कसी भी भक्त 
का तरह ईश्वर मत्त कहा जाए तो कोई भी मतिशयोक्ति नहीं होगी, क्योंकि 
“इंशाबास्पमिद सर्व यत्किचजगत्या जगतु”” उनके जदर वो श्रद्धा है। 


गाँवी विचार मे ईश्वर पर दो दृष्टियो स विचार हुआ है--एक, धामिक 
झष्टि से और दूसरा दाशेनिक दृष्टि से। पहली दृष्टि किक्षदत उनने जीवद 
क पूर्वाद्ध/ मे रही है तया यहाँ उन्होंने ईश्वर का चिंत्र् मध्ययुगीन दार्श 
(260 40 422: वहयो' 

१ भाने, बिनोदा, अहिंसा विचार और व्यवहार, (झश्रम> पट्टीकल्या या, 
जि० करलाल, ग्राम भावना अकारान, १६७०) प्‌ ० ६। 


श्य्र्तु गावोवाद को विवोडा वी देन 


निको की भाति हो क्या है। दूसरी दृष्टि जिसमे इश्वर को सक्त्य के रूप मे दखा 
गया है, उनके जोदन की अलुभूतिया का जतिम निष्कर्ष है। यहाँ गाँधों रा 
विचार ईश्वरशास्त्र भ पूणत नावीन्थ छकर उपस्पित होता है ॥ अत इन दोनों 
इृष्टियो स गाँधी वे ईश्वर वी ज्य।रमा वरना उचित होगा । 


ईश्वरदादी दृष्टि के अनुमार ईश्वर एक प्रकार को अनिर्वेचनीय रहस्यात्मक 
चेतन शक्ति ८ा वो! कराता है जिसका पूर्ण विवरण देना मानव बुढि के पर 
है ।' बस्तुत यह अनुभूद के द्वारा ही समचा जा सकता है, फिर भी गरादी न 
थोडा बहुत इस शक्ति के सबध म बणन करन का अयास किया है। हम इसा 
के भाघार पर इश्यर के ग्रुणो एव एश्वर्या का अध्ययन करेंगे । 


ईवबर के गुण सुबिवा के रधाट स ईश्वर वे राभी गुणा कोहम 
चार कर्गो म ब्रिभाजित कर सकते ह--सत्तात्मव नैतिक, धार्मिक एवं ज्ञानात्मव 
गुण । हाँ, ईश्वर के उपयुक्त सभी गुणों को जलग मलय दट देखने मे गावी का 
अभि््टाच नही रही है बय+व उनका चितन समग्र रहा है। अत जब हम इन 
गुणी को अठय अल्य वर देखत है त्तो हमारा यह आाशय नहीं है कि ये ग्रुप 
सब्रमुत्त अलग अछम हैं । हमारा यट विस्ठेपण केवल वध्ययन की सुविधा के 


ल्ए ही है। 


सत्तात्मक ग्रण सत्ता की दृष्टि स ईश्वर विश्व की चरम सत्ता है तथा 
सभी भ्रवार क॑ परिवरतानों के मध्य स्थायी तत्त्व है। यरी सप्टि का आाबार 
खष्टा, सहारकरत्ता एवं पुन्ननर्माणर्कर्ता है ।$ ईश्वर सच्चिद्रानन्द है। 
अष्लिदानल्द का सत्‌ सत्ता का वोबब है । ईश्वर एक सार्वभौम सत्ता है जिसने 
सिवा अन्य कसी वी सत्ता नहीं है। सावभोम होने के कारण वह निरपक्ष 


रूप से सत्य है तया सभी भ्रकार के सापैक्ष सत्य दस निरपक्ष सत्य म समा 
जात हैं. ।९ 


| एजडणवया फै। के. 246 ए्रक्ृश्कार 20७66 ए 9 
2 


2. एछाग्रीड टजटए) पाए 2780ण0ाते मार 


35. ९९ ९: ८एब्याशाग8, 
5४५८४०१३॥श 
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ईश्वर सभी प्रकार के भेदो स मुक्त है। “वह स्वय न तो नर है और न 
नारे । उसके लिए न तो परिह भेद है न योनि भेद बह नेति-नति है। * वह 
केवल सत्‌ अथति सत्ता है। किन यह भत्ता सत्य स्वरूप है जिस गाधी ने एक 
प्रकार थो जक्यनीय अचाल तथा सवब्यापव प्ान्ि माना हू। यह शक्ति 
विद्यूत शक्ति बी भाँति कोई भोतिक घक्ति नहीं बल्कि एक चअतन शर्क्ति 
है (६ इसलिए इसे विश्वद्ध चैतन्य एव शाश्वत माना गया है। इस शक्ति 
का छाभ उसी को मिद्े सकता है जो रसके नियम जो जानता है। विद्य त्‌ 
शक्ति का लाभ भी विना उसके नियम को जाने नहीं सिर सकता। भिन्न मिन 
'धर्मों ने इसो शक्ति को साघता की है। राम रहीम गाड नहुरामजदा आदि 
इसी शक्ति के नाम हैं।श इसलिए गावी ईश्वरीय नियम यो जानन के लिए 
चैतिक अनु शासन का पाठन जावश्यक मानते है । 





कुण पश्चिमी मनावैज्ञानिक, जमे फ्ामंड ४ यु ग७ आादि दश्बर को मान 
मानवीय कल्दना की उपज मानत है। यावी के अनुसार ईश्वर काल्यतिक नही 
बल्कि धास्तविक शक्ति का नाम है। मनुध्य अपने गन में स्नेक प्रकार से ईश्व 





?१ गाँधी, प्रायना प्रदचन (नई टिलली सस्ता साहित्य मंडल प्रकाशन 
१०४३) प्‌.० १३९ 

२ गाँधी, हरिजन रेर-६-४७ पु,०२०० 

३8 उपरिवद प्र ०२०० 
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को चित्रित कर सकता हैं परतु मनुष्य जो एक तुच्छ टहनीो या नदी की रचना 
करने मे असमर्थ है ईश्वर को कैसे जपने मन मे रच सकता है ? अत ईशवरतने 
मनुष्य की रचना की है यह विशुद्ध सत्य है। इसका विपरीत मात्र भ्रम है। 


गाँवी के अनुसार ईश्वर हम मानवो की भाँति व्यक्तित्ववान्‌ नहीं है। वह 
विश्व का सार्वभौम नियम तथा नियामक दोना हैं ।* ईइवर को “नियम? 
सान लेने से गाँवो की दृष्टि मे बौढ-दर्शन जँसे प्रवट निरीश्वरवादियों का 
समाधान मिल सकता है क्योकि क्मंदाद के नियम में वे भी विश्वास करते हैं ॥ 
यह नियम ईश्वर ही हैं ।' फिर जत्र थाँवी यह सकते हैं कि “मेरा राम दशरथ 
पुत्र एतिहासिक राम नहा है, वह्‌ शाश्वत तया स्वयभू है””* तो इसके द्वारा 
भी वे यह स्पष्ट करतें है कि उनका ईश्वर व्यत्ति त्ववान्‌ नहीं है परतु व्यक्तिगत 
साथना वी दृष्टि म बलग अलग साधको क लिए ईश्वर ध्यक्तित्त्ववान्‌ एवं 
आपक्तित्तवान दोनों है।” कोई साधक सग्रुण ईश्वर और कोई निगु"ण एवं 
निराकार ब्रह्म वी उपासना करते है 4 बम्तुत दोना एक ही ईश्वर बी उपासता 
करनते हैं परतु उनवी साधना की पद्धति भिन-भिप है । 


ईश्वर सर्वव्याप्री होने के कारण सभी वे हृदय मे निवास करता है।* 
सृष्टि यी सादी वस्तुएँ एक ही ईश्वर की बभिव्यक्तियाँ हैं । किर भी वह देश- 
काल से परे तथा पारमाथिक तत्त्व है। वह जगत म व्याप्त भी है और इससे 
बाहर भी है।" यहा ग्ाँवी की तुट्ना उपनियद्‌ के “तदेजति तम्नेजति 
तद्दूरे तढ्िन्तिके । तदन्‍्तरस्य सबस्य तदु सर्वास्यास्थ वाह्यत ॥” स॑ की 
जा सकक्‍तो है | इसलिए सूप्टि के साथ सवध के भाघार पर देखने से गावीः 


हरिरून, १४-४-१९८६ प० २० 


७ ० 


जफाहफबाण, कऑशात 7, (वे ) 4ढढ च्रक्राध्शार 700९५ 


ढ़, 9 6 
उक्षट , 9 72 
उछब ,ए 27 
सब , 9 80 
उठ, 9 80 


ब्ब 0 ७ के अरे 
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निमित्तोवादानेश्वरवादी हैं १५ चू*कि ईश्वर ससार मे व्याप्त भी है और इससे 
चरे भी है इसलिए यह सर्वान्तर्यामी, सर्वेत्ञाता, सवब्यापी एवं सर्व- 
जशक्तिमान्‌ है।* 


संख्या को दृष्टि से गाँधी एक ही ईश्वर वी सत्ता में विश्वास करते हैं 
सद्यपि वेदों मे अनेक देवी-देवताओं की चर्चा है, घमशास््र मे विष्णु आदि के 
सहखनाम की, परतु इतके द्वारा एक ही सवशक्तिमान ईश्वर का बोध होता 
है।' गाँधी का एकेश्वरबाद स्पिनोजा के ईश्वर को तरह सर्वभ्षक्षी नहीं है । 
गहाँ मूछ तत्त्व के एक होने पर भी अनेक सत्त्व वी रक्षा अविरोधी समन्यय 
के सिद्धात पर हुई है। यह एक दूसरी वात है कि ग्राधी के एकेश्वरवाद सगे 
शकर के अद्वंतवाद एव रामानुज के विशिष्टाद तवाद--दोनो वा प्रभाव 
झीखता है। कभी-कभी वे कहते हैं “मैं भद्व सवादी हू* फिर भी द्वतवाद का 
समर्थन करता हु? कभी वे यह भो कहते हैं कि मैं तत्त्व के बहुल॒वादी 
सिद्धात को बहुत पसद करता है'। इसलिए क्भो वे जैन दाशनिको के आभार 
चर असर्जेनात्मक एवं रामानुज वी दृष्टि स सृजनात्मक पक्ष को मानते है ॥४ 





१ सी महादेव प्रमाद ने झपनी पुस्तक दो सोसल फ्लासफी ऑफ महात्मा 
गांधी! में गाँधी को सर्वेश्वरवादा ( 7250८5६ ) कद्दा है। परतु सर्वेश्वस्वाद के 
अनुसार इश्वर केवल ससार में द्वी ब्याप्त हांता है तथा वह बददी समाप्त होता दे 
गाँधी का शेश्वर ससार से परे भी द । अत उन्हे निभित्तोप्ाटानेशरवादा बहना भ्रधिक 
वंचित दछोगा। 

2 छक्छात॥), कै हू | वहदीक्षाए 0086/८7८९७ १8 4८६09, (999) 
396 

3. सागाडुण/थ्या3, 4ण्यते प |, ( 0 ) 266 52.7 मम्ष्क, 
छ्2 

4. 'नु छा वतेएथाबडध था व दवए ब्यएएणा वेश्णाना 
फ्फटएल व कर, हें छटाहढएट व 65३घट्यपखों पावर रण णाटए 
जला तेह5व्व्घते (० फड दागजाएव्श 7९४८, ४८ डृदटां ७०. 070९5४- 
एण्ड गाते 89089 35 (.ज१ञचघ घाव.) पथो७ ऐेस्च्श् ++| अरडइ, एफ -८०७. 
टकराई. त०८दकाार. ०4 ब्यावर है उच्गाए॥. फोणव फट 
जीबाठाा ी फल क्का। [| छा०च८ पीट ऐ०्फ्-दफटशपधद उश्ण्द ते 
एछण्व, ढए्ते एफ धाबा ० छूकाजयाए) पट साटआाए0८ बहजुएचटा हल 
उक्व , 99. 3-4 


१२६ | गाँवीवाद वगे त्रिचोया की देव 


इस तरह बी विरोबात्मक बातें उपनियदा म भी मिलतो हैं। परतु इनके 
द्वारा समन्वयात्मर दृष्टि की ही पुष्टि होतो है। गाँदी को भी दृष्टि समम्वया- 
एसक थी, जिसका समापरान उन्हाने जैनो को अनकान्त-दृष्टि अपनाकर की है। 
यहाँ वहु-कोटिक तकंशासत्र का नियम चलता है। बिनोवा ने इस वितर्क 
कहा है। 


माची न ईश्वर ०ो सत्य अर्थात्‌ बतरात््मा को वाणी भी वहा है। उसे 
प्रकाश स्वरूप ठया मानव-जोंवन का आधार माना है परतु इतना होत हुए भो 
छह इन सभी प्रवार के गुणो सपर है ६ 


सतिक घरुण _ गाधी का ईश्वर एक एव सवव्यापक लो है ही, लकिन यह 
केवल सत्तात्मक ही नहीं मुल्दात्मक भी है उसम ने तक एवं घाभिव सभी प्रकार 
के मूल्य विद्यमान हैं । ईश्वर नैतिकता एवं निभयता है, * “यह प्रम है'*-- 
इश्वर क मूल्यात्मक स्वरूप को ही प्रकट करत है । 


जैसा हम ऊपर देख जाय ह कि गाघी दृश्वर और उसक॑ नियम दोनो को 
एग ही मानते हैं इसल्ए उनके अपुरूप ईश्वर और क्में दोनो एक ही वस्तु 
हैं ।४ ईश्वरीय नियमों के द्वारा विश्व में व्यवस्था कायम रहती है॥। इस विनान 
थी भाषा मे सिचाव (३५७४७८८३४००) या सयोग (0०८०४) कहतत हैं ।0 इस 
प्रकार ईशइवर क्व5 नैतिक गुण ही नहा है वह नैतिक नियम भी है। ईश्वर एम 
3तिक व्यवस्था दोना क्यो एक भानक्र गमाघी न क्म॑वाद एव दृश्वर के वीच की 
खाई को भर दिया है। न्याय-वेशेषिक दशन सम इश्वर को मात्र निमित्त कारण 
माचा गया है। नै।तक ब्यवस्था की व्यायया अहृष्ट” नाम की बचेतन सत्ता के 
भावार पर हुई है अत ईश्वर एव अरृष्ट क दँत से विश्वायवस्था वी सगत 
व्यारप्रा नहों हो पाता है। ईश्वर का महत्त्व बुछ भी स्पष्ट नही होता परतू 
गात्वी का दश्वर नैतिक नियम और नियामव--दानो होकर ऋग्वद के ऋतु का 
] फछडबकिप हि ए. (थत ) शफ्बक १७ ६०१, ( #फाव्तगशते, 
38 एकए24४ ?पफ्क्राउ 8 लिए०्ज्ट 959), ए9 50 
2 उछ्॒र 9 0 
3 उछ्च ए 30 
४ गाँधों घर्मे-पय प० ८ 
5. छाब्जीप हे 9. परफायाक 55 छठढ एछ ॥8 
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क्यम करता है।' ईश्वर कर्त्ता और कर्म दोना है इसलिए विश्व की नैतित 
5प्रदल्‍्या को ध्याहवा सगत तरोके से हो जाती है । 


ईश्वर परोषकारी है* वह 'ुघ्ध है उसम क्सिी मो ब्बार की बुराई नहीं 
हैं । शुभव्व ईश्वर का गुण नहा बिक बट स्वय हो इश्बर है ।* परतु इसक्य अब 
यह नही कि बहू अशुभ वा कारण नहा है। वह विधायक वित्रान एव काय 
पाठक सब है इसलिए वह कभी-कभी सहाजवायी हो जाता है । जतण्व उसके 
सामने मानवा को कोई हस्तों नहा है। यहा ग्राधी तात्तविद वाक्य एव 
मूल्यात्मद वाक्य दोनो के दाच नतर नहीं मर पात है। और इसीलिए थौटी 
सी ज्षाति उत्पन हो सकती है। जत्र हम कहत ह--- दृश्यर चुभ है. वह 
भ यायी है तो इसके द्वारा ईश्वर का तात््विक स्वरूप प्रक्ट होता है परतु जय 
व यह कह सकक्‍त हैं कि “चुभत्व ही दश्वर है ता यह वाक्य वियुद्ध रुप से 
मुल्या (मक हों जाता है और इसबी अभिव्यक्ति का व्याकरण प्रथम वाक्‍्यों की 


जभिव्यक्ति के व्याम्रण स बदल जाता है परत समग्र दशन में विश्वास करन के 
कारण गाँधी ऐसा भेद नहा कर वात $ 


इश्वर के नै]त़क गुणों पर इतता अधिक जार दन का यह कारण हो सबता 
है. कि गाँधी गुरू से ही नैतिक्वाद के समयवा रह । जिस न तकता को व भूमि 





३ मिंह डा० रामजी (सपा० आधुनिक पुग में गाधो विचार की 
सार्थक्ता, ( गाँधा शतवार्षिका समिति, भागलपुर वि० बि० भागलपुर ५० ८ )॥ 
पु० ५५ 

2. प्रकार #छा३ (०४७) 00 किल्काणए 4५ ठठ प्रफका ५० गशए८5 
गा 40. 9० पाट काश 8 ए०ठ6.. 3 < इणा १०७३ ०4 2] (७८ 
]4१ ९६ ॥६ (500. ॥&॥ ६ शा ग्राव्रा९४ गाछ0 घाट गदर ए)% धात्राए. णे 
ईघारड ॥$ छत ++एन्म्वंका ऊ 3००२७ 2 7० 30 4 905, 
छए 455 

3.[ 5८९ ॥४ फुप्फट)) फेदाटध्णेदआ। केएए । छा घाट पा ६ 7 
पार खाउतेडा 0 तेडघग 6  एटशआहा5 ॥३ गाद गा वपेश् 0) फराफपव 
फिपफ फल्ाडा55. उच9म फिट था ते४ ० ते, ८घ६.. वड्या।. एडएआडाज 
+-+माजएएकशका क्‍ैयाब्तव ता. वफह ध्यक्राश्कार क्‍ी0 508 ए 6 

के फापे ए 47 


श्३० ] गाँधोवाद को विनौवा को देन 


कल्पना नहीं की जा सकती, जो जट-चेतन यून्य हो किर भी जिसमे सभी था 
जाएँ वही 'परम कारण” या 'केव” सत्‌” परमेश्वर है । 


दिनोवा ईश्वर को 'सत्यः एवं युद्ध सत्ता स भी भित मानते हैं। सरत्या 
उनके अउुसार “वह है जिसे हम समझ सब है । कोई ऐसा सत्य जिस हम 
समझ नहीं सह हमारा निर्देशक नहीं बन सकता है ॥” परतु ईश्वर केवर सत्‌ 
नहीं है | यह्‌ “निरपेक्ष सत्य अथवा विश्व वा आवारिव सत्य है ।” यह एसा 
सत्य है जो पिता जाने ही हमारी सुरक्षा करता है, ठीक उसी प्रकार जिस 
प्रकार गर्भस्य शि्वु को गिना जाने ही माँ के पेट मे सरक्षण प्राप्त होता रहता 


है।* एक प्रकार के सय होने के नात ईश्वर को माता पिता के रूप में नहीं 
बल्कि एक दिशासूबक तारे के रुप म समझा जा सकता है ४ 


“डश्वर', 'सत्ता', से इस बय में भित्र है कि सत्ता शब्द अधिक व्याप्त 
ओर दाशतित है परतु ईश्वर उतता व्यापक एव दाशनिक नहीं। सत्ता 
व्या अर्य॑ विनोता नैतिक विचार को सामने रखते हुए “मरी सत्ता? स भी श्गात 
है । इश्वर निश्चय ही 'मरी सत्ता का मूचव नहा है, यह इन सबस परे है। 

ईश्नर की परिभाषा दते हए विनोया ने कहा है-- ईश्वर प्रम है!” यह 
उनके अनुसार सवरो उत्तम परिभाषा है जिस सानव द्वारा ईश्वर के सतध मं 
समझा जा सकता है ।४ मत्य श्रेम भर कम्णा--इल्‍ही के द्वारा ईश्वर को समझा 
जा सकता है। अतएवं ईश्वर ब्रह्म वा वह पश्न है जो मानव को दृष्टि से समझा 
जाता है। यटी कारण है कि अधिकाशत व्शवर की उपासना की जाती है ।९ 
जेकिन इसका यह अर्थ नहीं है कि ईश्वर बवठ मानवीय स्वरूप तक ही सीमित 
है। विनोया यह मानते है कि ईश्वर विश्य म व्याप्त है परतु वह वही पर 
समाप्त नहीं हो जाता । उस हम प्रकृति के कसी भी हिस्म से बल्कि प्रह्नति मे 
सबत्र दख सकते है। वह जीवित और कद्वीवित बपने आत्मा एवं दूसरों के 

१ भवे विनोव , गोताई चितलिका प्‌,० ९०१॥ 

२ भाव॑ विनोवा सर्वोदय (अपने ती) (नवीर तनवरी १९६७) १० २३२०१! 

३ उपरित्रतू प००२०। 

४ उपीरेदतू प॑००००। 

५ डपरिवत प्‌.० २२०। 


6 केग्रहठणबफ कया... 26 ९९४ ण॒ ७0 79०0४ 7#६८, 


(89णप्रघबज पि३#,8 57५ 8४47 963), 9 55 


तत्त्व मीमासा [१-३ 


सात्मा मे--्सर्वत्र व्याप्त है ।* ईश्वर एक सावभौस नात्मा है जो सभी जन्तुनो 
मे विद्यवात है। फिर भी विनावा के अनुसार वह आत्मचतन क्षर्थात मानव 
जाति मे विशप रूप से निवास वरता है ॥* 

बिनोदा के अग्ुुमार इश्वर स्वंशत्तिमाद्‌ हू। चह हमार माना पिता एव 
गुरु के समान है। वह हम सव्ल्प शक्ति प्रदान छरूरता है तया माता पिता एवं 
गुर की भाति हमारा निर्देशन करता है। कु भकार वी भाति वह हमारा 
निर्माण नहीं करता | ' हम मिट्ठ वे छादा नहीं है। हम जीवित चतना है। 
जत बहू हमारे साथ मिट्टी क॑ टोदे क समान व्यवहार नहा कर सदता ॥! ह 


सबसे बडी बात तो यह है कि ईश्वर एवं मानवीय मूल्यों म कोई बिज्ञप 
नंद ही नहों है। इसलिए विनोत्रा इस सभी प्रकार की !ुभ भावनानों एप 
विवारा का सार मानते है। व कहत ह--' ईश्वर तो चुभ गुणा की मूत्ति है। 
बह गुणों के रूप मर हो प्रकट हाता है | पर युणों के चारा जोर दोपो का 
बावरण जमा ही रहता है। जब हम गुण-प्रहण बरन की शक्ति श्राप्त करेंगे तभी 
ईंश्वर-दर्शन होगा ।/ ४ ग्रीता प्रवचन मे ता व ईश्वर को स्पूल सूक्ष्म 
शुद्ध, अशुद्ध, सरर एवं मिजित सभी म व्यास मानत है ।" आत्मज्ञान और 
विज्ञान मं वे ईश्वर और उसके गुण--दोना को एक ही मानत हैं ।९ गुण स्वस्प 
होन के कारण वह लिन 'भिन व्पक्तियों म॑ सदगुणा के रूप में जावश्यततानुसार 
प्रकट होता रहता है ९ यदि कल्पयता * चाह तो हम कसी गुण को तत्त्व स 
करूप कर सोच सकत है । परतु वास्तव म एसा नहा क्या जा सक्‍ता। ऐसा 
करन से यदि “तत्त्व को सत्ता मिट नहा जाती है तो वेस्वाद? अवश्य हो जाती 
है?! विनावा ईश्वर-साक्षात्क र की दृष्टि स उसका ग्रुण-स्व््प मानना जाव 
शपदः समझव है ।< इसलिए ईश्वर का ज्ञान सत्य प्रेम एव वरुणा के रूपम 
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< मभावे, बिनोबा, आत्मज्ञान और विज्ञान १० उ४। 


श्देर ) गाँवीवाद वो विनोवा वी देन 


ही हो सकता है। फ़िर भो इनके द्वारा पूर्ण ईश्वरत्व की अभिव्यक्ति नहीं बल्कि 
उसके अशमभात्र' वी तभिव्यक्ति होती है। इसके कतिरिक्ति ईश्वर के अनेक गुण 


हुं जिन्हें विनोवा न और भी है! (४०१ 250) के छिद्धात क द्वारा व्यक्त 
किया है 5 


सर्वे घ्म-समन्वय को ध्यात सम रखकर विनाग्रा न ईश्वर की कुछ प्रचरित 
विशेषताओं का उल्टेख प्रमुख धर्मो के जातार पर बपनी पुस्तक मामगाला म 
कया है। उनके अनुसार ईश्वर की अनन्त विशेयताएँटें अब उनके बात 
माम हैं। प्रत्येक तास दे द्वारा ईश्वर की तटय जछग शक्ति वी अभिव्यक्ति 
दोती है | क्षत इशवर बिनोव्रा के हिए बनुकरता, स्यच्छता, पुत्यवल्या, शोता 
सामुदायिकता, गुणमम्पन्तता, दोए मुक्तता पूर्णता, अवुद्धसा, महत्ता, ताम्ष्य, 
विक्रालता, निर्भवता, प्रभावशीरता मग्रत्कारिता, सत्य, प्रेम, करुणा, विश्द 


ऋपता, वाणी-“स्वरूपता, चैताय बानन्द्र वापटरिता एवं आत्मस्वरूपता बादि 
गुणों स सम्पस्त है ।र 


गीची वी भाति ही विनोवा यह मानते है वि टशबर का अवतार मनुष्या में 
होता है। परतु ईश्वर के सप्रृण गुणा का अवतार हहा होकर एवं विशेष जाग 
क्य अवतार होता है | उनके लिए पृणर औौर अवतार --य दोना आत्मविरोधी 
पद हैं ।४ यहाँ यह विचारणोय है कि गाघों गबतार म पुरुष के असाधारण 
घॉरमिक्-युण पर बट दत हैं बिनोवा दस प्रकार का विद्वप्रीकरण पही करते। 
ये फश्वरत्व का प्रयोग कर हा भतुए हो जात हैं । 


दश्वरत्व में सभी प्रकार के 
ग्रुणों का समावश हो जाता है । 


ऊपर के विवरण से यह स्पष्ट होता है कि विनोवा का ईश्वर कोई व्यक्ति 
नटा हैं। भह विभिन ग्रकार की शक्तियों एव मूल्पो दा ही मुचक है। यही 

4 उपरिवत्‌, प्‌ू० ४। 
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है 


तत्त्व मीमासा [१३३ 


करण है कि थिनोवा का यह हृढड विश्वास है कि ईश्वर झरूपो मांगलिक मूल्यों 
के स्मरण से हमारे जात्मा म उन मुल्या रा जागरण हाता है। यही ईश्वर- 
विश्वास से फायदा है। ईश्वर-विश्वास सख वोई काम बिता मिहनत नहीं हो 
जाता । इसने केव"” जात्मणक्ति का उदय होता है। प्राथना या भजन क॑ द्वारा 
आत्नशक्ति की खोज पर गावी जौर विनोवा दोनों सहमत ह। परतु गाँधी 
आत्मा दी दुर्बंशताआ को दुढन पर बल दत है, विनोवा थात्वा के सदगुणों के 
स्मरण पर वल दत हू । एन वी दृष्टि अमावात्मव हं, दा दूसरे की भावा- 
स्मक । परतु गाँवी जोर विनोवा-दोना दी ईश्वर धारणा पुम्पाध के अनुकूछ 
है। क्मवाद से इसका कोर्ट भी विरोव नहीं है। इसम मानव की प्रगतिशील 
बुद्धि को सुप्ठ वरने दी शक्ति है 


ईश्वर कौ मूल्यात्मक रूप मे दखने के बारण विनोवा बास्तिर एवं नास्तिक 
दोना प्रकार के विरोधी दशनो का आपस में समन्वय करत है। तास्तिक दर्शन 
बात्म प्रयतनवाद म ही समास होता है । इसम ईश्वर कृगा का काई स्वान नही 
है। बौद्ध-दर्शन का झुन्यवाद इसका ज्वल्त उदाहरण है। जास्तिक-दर्शन 
(वेदात) मोक्ष वी प्राप्ति के लिए ईश्वर विश्वास एवं उसकी ढृपरा जावश्यक 
मानता है। विनोवा के अनुसार इन दानो प्रकार के दशनों में काई मौलिक 
भेद नहीं है । अतर केवठ इतना ही है कि पहठा निपेयात्मर भाषा का भ्रयाग 
करता है, परतु दूसरा भावात्मक वा।" अर्थात्‌ पहले के अनुसार “अशुभ 
स्पृतियों के समास होन पर थास्भस्मृति जगती है तथा झुन स्मतिर्याँ आात्माल 
होती है, तो दूसरे के अनुसार घुभ स्मतियों क उदय से नये कुह्मतियाँ सपराक्ष 
होती हैं |! एक अववार मिटने पर प्रपाश के उदय दी वात करता है, तो 
दूसरा प्रकाश के उदय होन पर अगर के मिटने वी वात ट्रता है। परतु 
दोनो एक ही है। इसी प्रकार तास्तिक-दशन केवल आत्म अयत्तवाद मेही 
जत करता है। आस्तिक दर्शन आत्म प्रयत्न मे एक कदम कागे ईश्वर 
दी कृपा की आकाक्षा रखता है।* गाँवी न भी आास्तिक और नास्तिक दशद 
को एक साथ मिलते का प्रयत्न क्या घा। परतु इसके लिए उन्‍्होंते सत्य! 
छा सहारा ल्यि जो सामान्य बुद्धि से बोवगम्ध नहीं है। विनोवा आत्म 
शक्ति के उदय के सहारे दोनो को जापस मे मिलाने का अयास दरते है ॥ अत 





१ आावे, विनोवा, प्रेरणा-प्रवाह, ६,० 3१३१ 
२ छपरिवत, पछ शश३॥ 


श्श्ष ] गाँवीबाद को विनोवा वी देन 


इनती व्याख्या अविक वोधगरम्य है। यद्यपि ”हाने ईश्वर-कृपा को चचा की 
है परतु इसकी व्यास्या इश्वरवादिया वी व्याख्या स कित्र तया नूतन है । 


कृपा की व्यास्या के लिए विनोदा ने यथापिंटे तथा ब्रह्माड वो सत्य 
भागा है। पि5 की शक्ति बहुत ही सीरित है । इसकी सहायता वे लिए कसीस 
शक्ति (ब्रह्माड शक्ति) की भाचश्यक्ना है । एाट्टा क शब्दो म॑ सारी शक्तिया 
पिड मे ही नहा हैं ब्रह्मा? मे द्वी तोई शक्ति है। कुठ देखन वी शक्ति जाखी मं 
हो नही है, शक्ति सूप म॑ं भी है। सारा शक्ति हमारे फ्फ्टो म ही नहीं है कछ 
शक्ति आकाश मे भा है । इसी तरह हमारे शरीर म जो चंतना है जिस हम 
आत्मा रुइनत हैं बैंस प्रह्मांड म भा कोइ चेतना सभव है जिसतवी इस आद्मा 
को मटद मिल सकती है। * निश्चय ही कृपा की यह व्यास्था अध्ययुगीन 
व्यास्या स भिन तथा वैचानिक है। आपुनिक बिचान यह मातता है कि सपृर्ण 
ब्रह्माड म विक्रिण वौ क्रियः होती रहती है। इसके द्वारा पदार्थों के तोट फीड 
की क्रिया होती है तथा इसी के कारण परमाणुओ का नय-नय ढंग स संगठन 
होता है जिसके कारण नय-नय गुणा का प्रादुभाव होता है। नये-नयें ग्रुणो के 
उदय के कारण उनवी शक्ति घटती-वढती रहती है। अर्थात्‌ सपूर्ण भौतिक जग्त 
की भौतिक शक्तियाँ पदाथ विशप वा रूपान्तर उतल्लमण एवं पतन म राहायक 
होती है। जेम्स जो ने अपनी भ्रसिद्ध पुस्तक रहस्यमय विश्व मे इसका 
घणन क्या है। इसी प्रकार आत्मोत्यान के 7िए असीम चतन शक्ति कः सहयोग 
की अपक्षा सगत रूप स वी जा सकती है। 

ईश्नर को गुण स्वरूप मानते से ईश्वरवाद की भवचानिकता एव सर्वेश्वर 
दाद का अवामिक्ता का निराकरण आसानी स हो जाता है । ईश्वरवाद के 
सामन ढ् तवाद उत्पन होता है जिसके आाप्सा सवध का समाधान ने तो 
तारिक ढग से किया चा सक्ता है थार त्‌ बचानिकि टगस ही किया जा 
सकता है। सवश्वरवा” बद्ँ तवाद को मान कर सवध निरूपण की तार्विक 
सभस्या का हल त्तो ढ ढता है परतु नसब्ग अतिशय वीद्धिकता म इश्वर धामिक 
भावना वो तुप्ट करन योग्य नहा रह जाता है 4 परन्तु ईश्वर को गुणस्वर्प 
या मुल्यस्वन्प मान लग से ऊपर की सभी समस्याएं मपन बाप समाप्त हो 
जाती हैं। याधी और विनोवा के अनुसार इश्वर गुण-स्वस्प हाने बे कारण रस 
सप्ार मे व्याप्त भी है बौर अनात घरुण खपन होत के कारण इससे वाहर भी 
है। चुकि दश्वर के समस्त गुणों का ज्ञान यहा हो सकता जत वह रहस्यप्रूण 

$ ठपरिबत मू.० १३१४१ 


तत्त्वन्मीमासा [ श३५ 


भी है। गाँवी की ही भाँति विनोबा यह मानत है कि ईश्वरटव वा वर्णन 
भाषा के द्वारा सभव नहीं है। इसना पत्यक्ष अनुभव समाधि की अवस्था में 
क्या जा सकता है। परन्पु इश्वरत्व इस जनुभव से भी पर हैं।!' दृश्वरत्व 
के अनुभव ग व्यक्तिगत आत्मा बदल जातो है+4 नत विनाबा भी इश्वर का 
ज्ञानागम्य मानत है । 


(से) तुलनात्मक अध्ययन 


गावी कौर विनावा के विचारों के तुठनात्मक अध्ययन से यह स्पष्ठ होता 
है कि जहा गौँवी, इश्वर वी व्यारप्रा 'सत्य' के आधार पर करत है वहा विनोवा 
के लिए 'सत्य' शुद्ध सत्ता के नव में है। नत व प्रेम” को ईश्वर की दयाख्या 
का उत्तम साधन मानत हैं। गरावी न भी पहल प्रेम को ही ईश्वर का रूप दना 
चाह्य था, परन्तु कइ प्रकार की कठिनाइयो के कारण वे एसा नहीं कर सके। 
हो सकता है कि जीवन म सत्य के साय ज्योग के कारण उन्हें सत्य की ही 
अधिक आवश्यकता हुई हो। परन्तु विनोवा वदलूतों हुई परिस्तितियों म इस 
सत्य के साथ प्रेम जौर बल्णा पर अधिक वल देत है । 

गाँवी और बिनोया--दोनो ईश्वर के मूल्यात्मक स्वरूप पर बल देते है। 
विनोवा ने उनको इस हप्टि का ओर विस्तार क्या है। गाँथी न ईश्वर को 
शम, निर्भभता, सत्य, शिव एवं सुन्दर आदि घुभ मूल्यों के रूप म॑ अभिव्यक्त 
किया था। विनोवा ने विश्व वर्मो म स कोर भी शुभ मूल्या का सकलत कर 
उसे ईश्दर का स्वाच्य श्रदान क्या है॥। दतरा ही नही, उनके अवुसार जिस 
क्सो रूप म ईश्वर कौ उपासना की जाती है, उसके द्वारा उसके विभिव गया 
की ही उपासना होती है । अत यहा भी विनोवा गात्री वी ठुठना मे इंश्वर के 
मुल्यात्मक रूप पर अखिक तथा पारम्परिक व्यन्तित्ववानू इश्वर के स्वस्प पर 
कम बल देते हुं । 

आस्तिक और नास्तिस--दोनो प्रकार क विचारों क समन्वय का ग्रयाख 
गाँधी जौर बिनावा करत हैं। गाँत्ी नास्तिक का अत सशयवादी एवं विज्ञान- 
वादी स॑ ऊेते हैं, अद दृश्दर की व्याख्या सत्य” के माध्यम से करत है। 'सत्या 
इश्वरवाद और विज्ञानवाद छो आपस सम मिडाव की करी का काम करता है । 
परम्तसु बिनोवा नास्तिके का अर्थ बौद्ध, जैत आदि दाशनिका जैन आाट्म अयहन- 
यादिया से लते हैं। अत जास्तिक नौर नास्तिक दर्शा मे व कोई मौलिक 


॥ भावे, बिनोवा, आत्मज्ञान और विज्ञान, पु० २५) 


१३६ ] गाँवीवाद को विनीबा को देन 


भेद ही नहीं देखत । उन्‍के अनुसार सास्तिय आत्म श्रयव्ववाद भे विश्दाद 
करने के वारण अपनी सोमित शक्ति पर ही भरोसा रक्षता हैं, परत आास्तिक 
इससे एक कदम आग बइकर अमीम शक्ति म॑ भी विश्वास करता है। पहया 
फमपेबात्मकः आापा ऊा प्रयोग करता है, दूधरा भावहुणक भाषा दा ६ छ्क़िनि 
आस्तिक और नास्तिक दोना आत्म-चतना का विवास चाहत हैं ॥ इसस 
स्पष्ट होता है कि गाँधी वी ठुटना में विनोवा के समन्वय वो पद्धनि लधिक 
व्यासूयाव्मव्य है । 


हियु ण-सगुण का समन्‍्दय---माँवी नौर विनोया--दोनो च्व सुस्य विपय रहा 
है । गावी का ईश्वर स्वय भू शाश्दत एव अव्यक्तित्ववानु होते के वार्ण विगुण 
है, परन्तु साथना वी हष्टि स समुण--निगुण--दोनो है । गावी दर्स बात वो 
स्वृष्ट लहा कर पाते हैं. कि इश्वर सग्रुण लौद निग्ुण--दीनो कंस है ? विनोबा 
सम्रुण और निगु"ण में कोई भेद ही नहीं मानत है। उनके अनुसार एक ही तत्त्व 
सगुग, निंगु/ण खावार एवं तिराकार के रुप म विद्यमान है। इसकी विशद 
व्याख्या भाम की जायगी । यहा इतता हो कहना पयराष्त होगा कि वितोया 
सगुण और निगुण का समन्वय गाँवी व्ती तुला सम अधिक ब्याप्याद्मदा एव 
यौक्तिक ठग से बरते हैं । 


याँबी और विनोबा--दोनो वदो के अनेक्रे श्वरवाद एंव शक्र के अद्द तवाद 
वा आपस मे समन्दय करन का प्रयास करत है । गाँवी के अनुसार ईश्वर वे 
अनक तामा के द्वारा एक ही तत्त्व का बोव होता है । परतु एसा क्‍यों और 
ऊँसे होता है---इसका समुचित उत्तर गाँवी यह्टा द पात है । अनक ईश्वर की 
उप्गसना स एक ही को उपासना कैस हो जाती ६--झख्न १९ बाँखी स्तप्द रुप 
स्‌ बिचार नहा करते । बिनाडा न एक? एवं “ननक की युक्तिपूर्ण एव शास्त्रीय 
ज्यास्मा की हैं। जिस पकार पाश्चात्य दाशंतिद स्वीवनोजा न एक” वा अथ॑ 
इकाई से लिया था सस्या स नहीं, उसी बअ्रक्मर बिनोवा एक? का अरे 
“जत्र्ब्भास्ति! स लत है । उनके अनुमार 'दश्वर एक है? वाक्य वा आर्व है, 'वह 
हम सब स व्यास हैं । परतु अनक्श्व॒स्वाद को दे दश्बरीण सुण, बी आनेद तर 
एव अनत्ता के सूप भ॑ स्वीकार करते है +॥ इस श्रकार इनके चितन में एकता 
तत्त्व वी, एवं अवक्‍ता गुणों की रह जाठी हैं। अनत ग्रुणा स॒ युक्त होने के 
कारण ईश्वर ट्ून्यदत्‌ भो हो जादा हैं। बत विनोबा की व्याख्या अधिक सूक्ष्म, 
स्पष्ट, विश्टेयात्मक एवं बैत्ानिक है ॥ 


तत्त्व-भीमासा [१३७ 


(३) ईश्वर के अस्तित्व के प्रमाण 
(अ) गाँघी द्वारा प्रतिपादित युवितियाँ 


गाँदी जौर विनोबा--दोनो ईश्वर वो अवणनीय, अपरिभाष्य एव ज्ञानागस्य 
मानते हुए भी, सीमित क्षेत्र म ही सही, युक्तियों क सहार उसके अस्तित्व को 
सिद्ध करने का प्रयत्न करत है॥ गाँवी ईश्वरकी सत्ता को युविलिड की 
रखागरणित को भाति स्वत सिद्ध माना है ।* अत इसक सवध म कुछ भी लव 
करता व्यर्थ समझत है) वे कहत ह-- जब हम बपनो सत्ता म॑ विश्वास 
करते हैं, तो ईश्वर की सत्ता में भवश्य ही विश्वास करना चाहिए, क्योकि इश्वर 
सभी प्रकार के जोवन के सयोग वा नाम है ' ।२ इश्बर की सत्ता म अविश्वास 
करगा अपनी सत्ता से श्विश्वास करता है जो लात्म विरोवी बात है ।* यहा 
पर यह ध्यान देंने योग्य बात है कि पाश्चात्य दाशनिक डेकाट एवं भारताय 
वाशनिक शकराचाय न भी आत्मा वी सत्ता को स्वत सिद्ध मात पर इंश्वर 
की सत्ता को सिद्ध किया है। गावी भी दश्व॒र को स्वत सिद्ध मान कर इसके 
अस्तित्व के प्रमाण में कुछ युक्तिया अस्तुत करत है । व इस प्रवार है-+ 


(क) कारण-सबधी युक्ति गायी व लेखा म कारण काय सिद्धातक 
आधार पर इश्वर का सिद्ध करन वा प्रयत्त हम दख स“त हूँ । वे बहुत है--- 
“'हमलोगो का नस्तित्व है, हमारे माता पिश्ता तथा उनक॑ माता पिता का भो 
भस्तित्व है। अत ममस्त सप्टि के कारण क रूप म दृश्वर म विश्वास करना 
उचित है ।! ४ इस युक्ति को डा० धीर-द्र मोहन दत्त कारण-सवधी युक्त 
कहने हैं ।+ परतु ग्राधी की यह कारण-सबधी युक्ति डकाट स भिन्र है । डकाट 
न पूर्ण सत्ता की भावना के कारण क रूप मे इश्वर का सता को सिद्ध दिया 
धा। गाँबी के सात ऐसी बात नहा है। डेकाट न सुध्दि के कारण के रूप 


में आवस्पा दोप स वचन के लिए इश्वर का अन्तिम कारण मान ल्या था। 
छजसछ जछडसछ कफफक >> 
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3 कब, ए 20 

4 ए8७७, 00 3 4५6 7##०5०कक णीँ यरवििवाकट छक्का, (9० 
एजारब्क्जप्छ जे एथ2५५६, 968), ए 45 

5. उह्म्थ , ए 43 


3१३८ ] गाघोवाद का विनोबा वी देन 


परतु गाँवी को युक्ति म अपनी सत्ता मान लो गई है और इसी के जावार पर 
समस्त सब्टि के कारण क छप्र मं इश्वर को स्वीकार क्या गया है। बता 
जनवस्था दोष से बचना गाँवी दा लय नही है। जहा डकार्ट वी बुक्ति 
म ताक्क्ता एवं यक्ष्मता है, वहाँ गावी दी युक्ति भे इनके अतिरिक्त सहदता 
भी है। वितोत्रा, जैमा हम पहल देख चुके हैं कि गारी की भाँति ही सृध्टि क 


#परम कारण का ईश्वर मानत हैं। अत वे गावी की युक्ति को स्वी४र 
करते हू । 


(स्तर) चिदव व्यवस्था सबबी युक्ति आय दा्शनिदा की भाँति गावी भी 
विश्व म थ्याप्त व्यवस्था के भाधार पर एक वेनन व्यवस्थापक के रूप म ईश्वर 
की सत्ता की सिद्ध करना चाहत है । इनकी युक्ति इस प्रकार है--/विशव मे 
व्यवस्था है। सप्टि के सभी जड-चेतय पदाय॑ एक लक्ााटय नियम के द्वारा 
परिचाल्ति होत है । यह नियम अचतन नही है, क्योकि जीवित प्राथियों वो 
संचालित करनवाला नियम बच्चेतन नहीं हा सकता । अत वह नियम जो सभी 
प्राणियों के जीवन को प्रशासित दरता है, ईश्वर है ' ।९ फिर तियम और 
नियामक--दोनो का एक होता भी ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करता है। 
डा० दत्त के अनुसार दस युक्ति म विश्व एवं प्रयोजन सवधी दीनो गुक्तिया 


आपस मे मिलते हुई हैं। परतु मूल्त इस प्रयोजत सप्रधी युक्ति ही मावेता 
चाहिए । 


(ग) नैतिक युक्ति गाँवी के अनुसार व्यक्ति नैतिक नियमो का पालन अपनी 
अतरात्मा की आवाज, कादेश या ईश्वर वी आवाज के कारण रूरता है। इस 
आदेण की क्ठोरता एव प्रबलल्‍्ला त्तो चहा दिखठाई पच्ती है जहाँ यह अपते मित्र, 
पुत्र एवं घम-पत्नी के विरद्ध अयात्‌ समस्त ससार के विरुद्ध अकेडे सघर्प करन 
क लिए वाघ्य करता है। इसी जतरात्मा की घ्वनि के आधार पर दी हुई युक्ति 
को नैजिक युक्ति कहते हैं ।* गाघी की यह युक्ति हम काट के निरपक्ष आदेश वी 
याद दिराती है। गाती यह मानते हैं कि निरपक्ष नैतिकता का आधार इश्वर ही 
हो सकता है। काट का निरपस जादेश वत्तव्य भावना का बादेश है, इशबर 


का आदेश नहा । ईश्वर को अठय स र्टाठ है तिवता वी रक्षा वे लिए जावश्यक 
2900-77 व्प ् 


१ डपरिवन्‌ प.० ४८३॥ 
> उपरिंदत, प्‌० ४६१ 


दत्त्व-मीमासा [ १३६ 


जानते हैं जिमसे उनके दर्शन मे एक दरार पैदा होदी है ज्ञो गायी गे नहीं है। 
गाँवी के चितन मे सैतिक नियम और ईश्वर--दोनो का /क्य हो जाता है। 


(घ) ऐतिहासिक पुक्ति गाँवी ले अनुसार ईश्वर थारणा सष्टि के आदिकाल 
मे ही बुद्धिमानो एव मुखॉँ--सभी मे चरी जा रही है।' अतए्व ईश्वर का 
घस्तित्व तथ्य है। गाधी का यह प्रमाण एक प्रजार स मोलिक भार 
महत्त्वपूर्ण त्तो है छेकिन विवादास्पद भी है । वह्त ऐसी छोटी-छोटी 
जातिया है जिन्ह ईश्वर प्रत्यय का पता नहीं। बहत एस लोग भी हैं. जो इश्वर 
का अस्तित्व बुद्धिपूर्वक स्वीकार नहीं करते। आाघुनिक भाषा विश्टेपणवादी 
तो ईश्वर धारणा को ही क्षयंहोतर मानते है क्याकि उसका इन्ट्ियादुभव नहीं 
होता है। परतु हम कह सकते है कि कसी भी धारणा वी साथक्ता का 
इन्द्रियानुभव एकमात्र प्रमाण नहीं है। सामान्य भाषा की दृष्टि से देखन पर 
ईश्वर धारणा साथंक है क्योकि दसका प्रयोग बहुत लोग करत हैं। जत 
ग्राघी की इस युक्ति मे बहुत तो नहीं, थोडा वलल जरूर है। 


(ड) श्लुति प्रमाण यद्यपि गाँघी शास्त्र के अथ म श्रूतति प्रमाण का प्रयोग 
नहीं करते परतु वे साधु-महात्माओ के अनुभव को भी ईश्वर के अस्तित्व 
का भ्रमाण मानते हैं ।* उनके अनुसार साधु सतो न ईश्वर का अनुभव साक्षात्‌ 
रूप में क्या है । इसलिए उनके वचन झूठे नहा हो सकते । अत ईश्वर का 
अस्तिव है। गाँत्री को यह युक्ति उनवी ज्ञान मीमासा के साथ सगनि नहीं 
रखती है। जैसा हम ज्ञान-मोमासा के अध्याय में दख चुके हैं कि वे अवीद्धिए 
होने पर शास्त्र वचन एव ईश्वर-प्रेरित वाक्यो को भी गलत एवं युक्तिमश्त 
होते पर बालक के क्यनों को भी सत्य मानते के लिए तैयार है। परतु यहाँ 
प्रर्णह्पेण सत महात्माओों को अनुभूतियों पर दाश्ित हो जात ह। सह कोइ 
आवश्यक नहीं कि सत महात्माक्ो बी अनुभूतियाँ बोद्धित हा ही । इसटिए 
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यह प्रमाण उतना खबर प्रमाण नही है | बरद्यपि शक्तर और विनोबा जैसे श्रसतर 
तताक्को ने भी बतिम रूप से शब्द प्रमाण का सद्धारा ल्या है। 


(च) उपसान गावी न उपमान के सहारे यह सिद्ध क्या है कि ईश्वर 
का ज्ञात नही होने पर भी उसवा अस्तित्व निविवाद है। उन्होंने एक बार 
मैसूर राज्य की निबंध एवं जनपत जनता स उस राज्य के राजा एवं राज्य- 
नियम के सबंध मे पूछा । परतु उनलोगो ने इनके सबंध मे अपनों कज्ञानता 
प्रकट की । उन्हीने केवठ इतना ही बहा कि कोई भगवान मैसूर का शासन 
करता है। इस घटना से याँवी यह निष्कर्ष निकालत हैं कि जब एक छोठ्से 
राज्य के राजा के सेव म बहाँ वी जनता को ज्ञान नहीं हो सक्‍ना, तो ईश्वर, 
जो रात्राआ दा राजा है, जो समस्त ब्ह्माड मे ब्याप्त टै--उसको एंड उसके 
हियस को हमारे जैस ससीम झानव कैस जान सरुकते है? परतु इसका 
यह अर्थ नहीं कि ईश्वर की सत्ता नही है।* वस्तुत सत्ता और ज्ञार--दोनों 
के दी क्षेत्र हैं। सपूण सत्ता का ज्ञान सभव नहां होन पर भो उसकी सत्ता 
को पोई क्ँच नहीं आती। बिनोवा न भी दस ध्रमाण को दूसरी उपसा के 
सहारे प्रस्तुन किया है, जैसा हम पहले देख चुके हैं। उदकी उपमा “राजा- 


प्रजा! के स्थान पर माता एबं गर्भस्थ शिकश्षु वी है। परतु विचार दोनो का 
एक ही है। 


(छ) प्रयोगवादो युक्ति उपयुक्त श्रमाणो के भतिरिक्त गावी ने ईश्वर के 
अस्तित्व को सिद्ध रमरत के लिए प्रयोगवादो युक्ति भी दी है। उनके बनुसार 
इश्व॒र मे विश्वास रखन स हमारी जीवन-यात्रा भासान हो जाती है। उन्ही के 
शब्वी में विनम्र एव मौन इश्वर की प्रामाणिक्ता की स्वीकृति जीवतन्यात्रा को 
आसान वयाती है। यहा तक कि पार्थिव नियम वी स्वीकृत्त भी इसके दर 
जीवन को नपेक्षाहृत आसान बना दती है (+ गाँवी का यह प्रमाण अमेस्कित 
दार्णविकः विल्मिम जेम्स वी युक्ति से बहुत वुछ साम्य रखता टै॥ जेम्स के 
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अनुसार भी ईश्वर-विश्वास मानव को दु खा में शात्ति प्रदान करता है।' गाँधी 
का यह विश्वास हैं कि ईश्वर विश्वास के भनुमार आचरण करत स॑ हमारा 
हृदय परिवर्तित होता है तथा हमारे व्यवहार बदल जाते हैं ।* यदि ईइदर 
की सत्ता नहीं होती तो ऐसा परिणाम नहीं जाता । यही कारण है कि निरो- 
श्वरवादी बोद्धों एवं जैनो ने बुद्ध एव महावोर म देवत्व का आारोप कर उन्हें 
भी ईश्वर बना दिया | बोद-दर्शब को एक शाखा भ तो ईश्वरवाद प्रकट होवर 
लाया ही । रूमता है मानव-मन को एक सहारा चाहिए। ईश्वर हमारे 
जोने बे लिए उपयोगी है। इसलिए जैसा जेम्म न वहा कि यदि ईश्वर नहों 
भी है, तो हमे उसका निर्माण करना ही है । 


यहाँ यह विचारणीय है कि प्रधोगवादी त्तक लवश्य ही अतिम रपस 
हमारे ज्ञान विज्ञान का आधार है, परतु दसके द्वारा सत्ता सिद्ध नहा बी जा 
सकती है। तत्त्वशाम्त्रीय सत्ता एक अल्ग चोज है एवं मानसिक शात्ति दूसरो 
चीज । अताह्विक विश्वासो सा भी मानसिक शाति मिद्र सकती है। गत 
इसमे मनोवैज्ञानिक सत्य है। परतु जैसा हम पहले दब चुके है क्रि गाँधी का 
ईश्वर मनोवैज्ञानिक उल्पना नही है। वह वास्तिवक सत्ता है जिसे उपयोगिता 
के आधार पर अकाटय एप से सिद्ध नहीं हर सदते । 
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(ब) विलोदा द्वारा प्रतिपादित युक्तिपाँ यावी की ही भाति विवोबा 
भी ईश्वर के अस्तित्व को स्वत * सिद्ध मानकर उसक्नी सत्ता को प्रमाणित करने 
के लिए कुछ युक्तियाँ प्रस्तुत वरते है. जिन्हें हम निम्नलिखित रूप से उपस्थित 
कर सकते हैं--- 


(क) उपसान ईश्वर के बाद यदि कसी चीज में बिनोबा आस्था रखत 
है तो वह है गणित । इस इन्होंने कई बार अपन भाषण के क्रम में अभिव्यत्र॒त 
कया हैं। अत ग्रणित वी उपमा क जाघार पर वे ईश्वर का नस्तित्व सिद्ध 
करत हैं। उनके अयुसार रखागणित में कुछ काल्‍्वनिक या परारिभाधिक सारणाएँ 
होठी हैं, जैम, त्रिभुज, रेखा, विदु दृत्यादि । इनके विता एक वदम भी रेंखागणित 
लाग नही वढ् सकता | ट्सी प्रक'र भक्तिशास्त्र मे ईश्वर के विना एक बदम 
भो आगे बढा नहा जा खकता है। एक शालिग्राम वी छोटो मूर्ति में सवब्यापी 
परमेश्वर को देखना पत्ता है । विनोवा यह तर्च करत हैं दि यदि श्रुमित्तिणास्त्र 
वो कल्पना या “मानो” पागल्पन का परिणाम नहीं है, ता फिर भवितशास्त्र 
को कल्पिता था “मानो” क्ैस पागल्पन हा सकता है* ? वस्तुत द्वत कह्प- 
नाभो दी विश्ुद्ध रूप स व्लल्पनिक नही माना जा सकता है क्योंकि रखा, विदु 
ज्ादि कल्पना के क्राघार पर ही घरती पर हम वास्तविक परिव्तेत का कार्य 
करत हैं। दुसी प्रकार इश्वर घारणा वी वास्तविकता का खन्‍न इसवे कार्य वे 
बाध्ार पर कभी भी नही क्या जा सकता है। इश्वर विश्वास से जीवन के 
महत्वपूर्ण कार्य सम्पन्त होते हैं। विनोवा का यह सक बहुत ही सबक एव 
उचित है। यदि विज्ञान औौर गणित ही सत्य एवं वास्तविकता का मांपदर 
हो ता इस प्रकार के सत्य का दूसर क्षत्र म भी स्वीकार करना आावश्यव है। 


जाग विज्ञान की उपमा को ल्‍का आं दिनावा यह सिद्ध करत है कि ईश्वर 
की सत्ता को असिद्ध नहा क्या जा सकता है। विज्ञान उसो निष्कर्ष को सत्य 
मानद्वा है जिस पर शोत हा चका हातत है । जिस विषय पर शौत्र बावी है, 
विज्ञान उस न ता सत्य बार न अग्॒त्य ही मानता है।* इश्वर वी सत्ता पर 
अवत्तक छोव, पूण नहा हुआ है । जत इसके अस्तित्व का अधिद करना 
अवैनानिक है । विनावा का यह तक नी अकात्य और अद्धितोय है । 


१ भाव, विनोबा, बिनाबा चितन, अक ६ प०३०॥ 
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(स) आत्मा पर आधारित युकित विनोबा के अनुसार श्रत्येक वस्तु को 
केबछ बुद्धि के सहारे प्रमाणित नहीं किया जा सकता । बुद्धि स भी उपर की 
वस्तु है हृदय जिसमे आद्मा का निवास है। नात्मा को ही ईश्वर के अस्तित्व 
का ज्ञान होता है। यदि यह [सद्ध कर दिया जाय कि ज्षात्मा वी सत्ता नही है, 
तो ईश्वर वी सत्ता नपने जाप बसिद्ध हो जायगी । परतु विनोबा शरीर, मन 
स भिन्‍त आत्मा की सत्ता स्वत सिद्ध मानत हे* । ज्ञत् ईश्वर वा भरितिद 
भी स्वाभाविक रूप से मिद्ध हो जाता है । 


सादृश्यानुमान के सहारे विनोबा इस तथ्य वो और स्पप्ट करत है। जैसा 
हम पहले भी देख चुके है कि विनोबा के अनुसार जो पिंड क रए सत्य है वही 
ब्रह्माट के लिए भो सत्प है । जैसे शरीर में आँख प्राण, पृथ्वी भादि का 
तत्व है, तो ब्रह्माड में सूप, वायु एवं पृथ्वो का तत्त्व है। इसी प्रकार पिड 
( शरोर ) मे भिन्‍द आत्मा है एव ब्रह्माट से भिन्‍न परमात्मा या ईश्वर ।* यहा 
यह विचारणीय है कि जो दाशनिक दशन का मात्र निष्पक्ष बौद्धिक प्रयत्न मानते 
है,व॑ ईश्वर वी सत्ता वो आद्मा या हृदय के भाघार पर सत्य कैसे माज़-झकते,? 
परतु यहाँ यह कहना उपयुक्त होगा कि वितोत्रा की दाशनिक परपस भिन्न है। 
इनके विचार म इद्रिय, मन, बुद्धि और आत्मा--सभी समग्र एव बखइ स्पम 
मंगठित हैं। अत दशन का विषय सपूर्ण अनुभव एवं उनके ज्ञान का साधन 
सपूर्ण ज्ञानतत्र है। इस आधार पर थाध्मा के हांर ईश्वर की सत्ता बिना 
किसी अमगत्ति के सिद्ध की जा सकती है) भात्मा क॑ थ्रावार पर एक दूसरे 
प्रकार स भी ईश्वर की सत्ता वो विनोबा मे सि क्या है। शकर वी भाति 
व यह मानते हैं कि यदि आत्मा के बस्तित्व को अस्वीकार क्या जय तो भी 
इसका पस्तित्व सिद्ध शोता है क्योकि यदि कोड यह कहे कि मैं नहीं ह, ना 
इसस भो उसकी आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होता ही है। परतु नात्मा के 
जायार पर सीमित चैतन्य वा ज्ञान होता है। शरीर के जदर ज्ौर बाहर 
सीमित चैतन्य है ॥ इसके आघार पर यह ननुमान किया जा सकता है कि एक 
व्यापक चैतन्यर है जौर वही ईश्वर हैं । 

(ग) दाब्दाधारित प्रमाण ईश्वर के उस्तिव को सिद्ध करने के ढिए 
विनोप्रा ने भोमासको को भाति “ईश्वर शब्द' को ही पर्याप्त माना है । मीमा- 

५ उपरिबत्‌, प्‌ ० ६ 


२ उपरिवत्‌, प्‌ ०० 
३ छपरिबतू, पू.०० 
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सको के अनुसार वैदिए देवताजो के अस्दिव को सिद्ध करते के लिए उनके शब्द 
हो पर्याप्त हें' । इद्र का अस्तित्व इद्र” एव बम शब्द की ध्वनि के द्वारा ही 
सिख होता है । चरण की सत्ता (वइ+सरूव-ण) म तया शगिनि की सत्ता सिस्ति! 
में सप्निह्रित है। दसी प्रकार विनोवा यह युवित देने है कि सभी ईशवर शब्द- 
खड़ो मे हो निर्मित हैँं। ईश्वर प्रतिमा अथवा वह सन्य जिसे ईइवर कहते हैं, 
फ्सी एक रूप मे “श्चित नहा किया जा सकता है। अतएबव प्रत्येक शब्द 
खट जो इश्वर को अभिव्यक्तत करते हैं, व ईश्वर के ही प्रतीक हैं । यदि यह 
अश्त किया जाय कि ईएवर कसा है ? तो इसका उत्तर यही दिया जायगा कि 
बह अपने समान है। इस भ्रकार करत में 'ऊँ को हो संपूर्ण ईश्वर का प्नतीक 
हम मान टेते हैं ॥ विनोवा के बनुसखार “ऊँ केवल ईश्वर का प्रतीक ही गही 
वल्कि उसका रूप है*। अत इश्वर का अस्तित्व है। इस युवित के द्वारा 
विशोवा ने प्रत्यय, नाम, शब्द एवं सत्ता को एक साथ मिलाने वा प्रयास क्या 
है। इनको सोजना भे सकेत एव उसके वर्य--दोनो समान हो जाते हैं। 
साथ ही-साथ सार्थक्ता एव वास्तविकता का भी आपस म समन्वय किया जाता 
है । इस गुक्ति को सार्थक्ता उनकी वितके पद्धति से ही सिद्ध बी जा सकती 


है । विश्त्पार्पफक तकपणास्त्र के आधार पर तो इसे उलपटाग ही सिद्ध क्या 
जा सकता है | 


कपर की युक्त को देखने से यट भौ प्रतीत होता है कि यह अनसेल्म एवं 
ज्वार्ट वी तात्त्विक युवित दे' समान है। परतु विनोदा की युक्ति तात्त्विक युक्ति 
से भिल है ६ तात्त्विद्र युकति म भावना के अनुकूल सत्ता ताबिक अनिवायंता 
से सिद्ध हो जातो है। परतु दितोबा, ऊँसा हम पहले देख चुके हैं, शब्द के 
द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को दसलिए सिद्ध करते हैं, क्योवि “थ! से ल्कर “ज्ञ” तक 
सप्ती जक्षर एवं शब्द ईरश्पर के प्रतीव हैं। कोई प्रतोक कमी सत्ता का ही हो 
सकता है एवं कोद भी मत्ता अपने को प्रतोको क माध्यम स अभिव्यवत कर 
सकती है ॥ इसीलिए शब्द या नाम इंश्वर के अस्तित्व वो सिद्ध करते हैं ३ 


प्रतोकों के सहारे इंश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करने मे विनोवा वी अपनों 
सौरटिक्ता दिखलाई पत्ती है । जिस प्रकार गाँधी ने तियम कौर नियासकक्‍--- 
दोनो को एक हो समझा, उसों प्रकार वितोदा ने इंश्वर वे अस्तित्व के प्रमाण म 


4 गीता प्रवचन, प.० ७० 
> उचधरिवत्‌, प.० ७१ 
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प्रतीदो एवं उनमे सूचित होनेवाले सत्य--दोनो को एक साथ ही मिला दिया 
है। यह उनकी विगेषता है कि वे तयाकथिद काम्पनिक प्रतीकात्मक, इत्यादि 
घारणाब को भी सय से बिग नही मानते है क्योकि इनका प्रभाव व्यापक 
रूप से हमारे जीवन पर पडता है। ध्यान योर के उदाहरण स यह बात ओऔर 
स्पष्ट हो जाती है जिसमे हम किसी की वस्तु को इंश्वर की प्रतिमा मान कर 
ध्यान करत॑ हैं और इसका चमत्कार हमारे व्यक्तित्व पर देखने को मिलता है । 
झ्तएवं इन प्रतोको को ससत्य का सूचक ने मातकर वास्तविक मानता 
पड़ेगा ॥ विनोवा को यह युक्ति अद्वितोय है ॥ 

वस्तुत मनुष्य षिशाल ईश्वर के शरीर पर एक कीडे के समान है। सब 
चुछ ईश्वर है । वह सर्वात्मि रूप से हमारे सामने खटा है। हम उसे पहचान 
नहों पाते हैं । हम ऐसा रूगता है कि हम पहाड पर चढ रहे हैं ओर नदी मे तैर 
रहे हैं। परतु हमारा सारा खेल ईश्वर के शरोर पर ही होता है|" नज्ञेय 
यादी यह मानते है कि अज्ञेय होने के कारण ईश्वर का बस्सित्व सिद्ध नहीं 
हो सक्‍ता। परतु विनोवा ईश्वर को जज्ञेय नही मानत। उनकी पुक्ति है 
कि गदि हुग ग्रह कहें कि “ईश्वर नज्ञ य है तो इसस यह णथ्थ निवल्‍्ता है कि 
+बह है! ॥ यदि हम यह कहते हैं कि वह है तो फिर उस क्षज्ञय मानना युक्ति 
खगत नहीं है ।* 

(स) तुलनात्मक विदार गाँवी ओर विनोवा के ईश्वर को सिद्ध करने 
की युक्तियो को तुल्तात्मफ दृष्टि स देखन पर यह स्पष्ठ हौता है कि भाघी वी 
घुक्तियाँ प्राय मध्ययुगीन सप्रदायवादियों वी युक्तियों के समान हो हैं ।॥ उसमे 
कोई मोलिकता विशप रूप से दृष्टिगत नहीं होती है। इन युक्तियो को पारप 
रिक युक्ति ही कह सकते हैं 4 वितोवा ने अपनी युक्तियो मे विज्ञान, गणिस तथा 
अध्यात्म का सहारा ल्या है। दसल्ए इनकी युक्तिया आधुनिक तो हैं 
हो, साथ-ही-साथ इनम पूरो मोल्किता ओर नवीनता भो है । इन्होंने अपनी 
युक्तियो मे शकर जार मीमासको को भो बामसात कर लिया है। नत्त यहाँ 
यह कहना उचिस होगा वि विनोवा ने गावी की युक्तिया को स्वीकार कर उसम 





९ बिनोबा चित्तत, अरू $ ० ३० 
२ भावे विनोवा बिनोदा विचार पोथी, इ० ३९ 
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विज्ञान दे भकाश में रई युक्तियाँ जोड दो हैं जो गाँवी वी युक्तियो वी तुलना 
में अधिद सूक्ष्म एव शास्त्रीय हैं। गाँवी उपमान प्रमाण का सहारा लेते हैं, 
परतु इनके उदाहरण जद-साधारण के उदाहरण हैं, दैस मैसूर राज्य की अनपढ़ 
जतता वा उद्दाहरण । परतु विनोवा वा उपमान प्रमाण जन श्वाधारण छा नही 
बटिक भिन्न-भित्र विज्ञानों दा है, जैम, गणित, जीवश्ञास्त्र, भाषा-विज्ञान 
इत्यादि । अल विनोवा ने गाती के विचारों में बहुत ही महत्त्वपूर्ण अश को 
जोड़ दिया है। 
४ सत्य और इंश्वर 

(क) 'सत्य' के अथ गाबवी के सत्य पर विचार करने के पूवव॑ 'सत्य” का 
प्रचलित अर्थ हमे समझना चाहिए । हमारे लिए वही सत्य है णो दूसरे से पृथक 
क्या जा सके तथा उसपर बिचार करना सभव हो | बर्थातु सत्य ताकिक हृष्टि 
से सोचा जा सकता है, प्रमाणित ओर अप्रमाणित हो सकता है । यदि हम कसी 
विशेष समय में एक विशेष अथ रखते हुए कोई कथन करते हैं ओर फिर दूसरे 
कथन में पहले कथन का अथे रखते हुए कुछ कहते हैं, तो ऐसे रागत बाक्यो 
को सत्य से विभूपित कमा जाता है। इसके विपरीत यदि हम हर क्षण अपन 
यथनों का अर्थ बदलते रहें तो ऐसे असगत बाक्यों को असत्य कहा जायगा ।* 
परतु 'सत्य” का यह अर्थ उचित नही है। इसे हम आत्म-सगति था आात्म- 
सामजस्य कह उकते है। तर्कशास्त्र मे 'स'यता”, “सगति! और “ययवाथ॑ता',--- 
तीनी अल्य-अलूग अथ रखते हैं। सगति वा धर्म दो कथनो के सापसी सबब 


] “पुष्च्रफ्, [68 ७४ 55 (६८ 5एच्ञ 5 धषा३६ ८६७ ;८ १४0]8(०व छातते 
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मे देखा जा सकता है। सत्यता और असयता किसी भी प्रतिज्ष्ति के गुण हैं, 
परतु यवानंता और नयवावता किसी भी तक प्रणारी (दा्टपणन्णा) के बर्भ 
होते है ।* इस प्रकार इस अर्य॑ में सत्य ज्ञान का घर्म हो जाता है। सत्य के 
इस आर्य का ज्ञान मोमासीय बर्थ कहते है । 


सत्य वा दूसरा नर्ब है--वास्तवित सत्ता। इस अथ मं सय तत्त्वमीमासा 
की धारणा है। यह सभी भ्रत्गार की सक्ता के मध्य रहनेवाटी निरपेक्ष सत्ता 
झा सूचक हैं। इसके अतमंत सापेक्ष सत्य भी था जात है परतु अस्तिव 
चादियो के सत्य वो भाति साय केवठ देश कालिक सत्य नही है। इन दो अर्थों 
के अतिरिक्त सत्य का एक मूल्यामक अव भी है। इस हृप्टि स यह एक प्रकार 
के नैतिक मूल्य वा सूचक है । इस प्रत्रार ऊपर न तीनों अआर्पों णो सामने रखने 
पर सत्य के तीन विपरीतायथवः शब्द हो जाते है--नतय, आभास, जार यठ । 


गावी की सत्य घारणा इन तोनों लर्था मे व्यवहृत हुई है। जब गांधी 
सत्य की व्युत्पत्ति सस्टत बे 'सत्‌ से बरते है, और इसका अथ निरपक्ष सत्ता 
स॑ छेत हैं, तो व सत्य का प्रयोग तात्त्विक अर्थ में करते है।* फिर व जब सत्य 
को परादिभाषित करते हुए उस अन्‍्तरात्मा म स्थित ईश्यर की वाणी मानत॑ है, 
तो यहाँ थे सत्य का श्रयोग नेतिक मूल्य के अथ मं करत है।! भारतीय 
प्रत्ययवाद भ ज्ञान और तत्त्व का एक्य स्वीकार क्या गया है। भत जो चरम 
तत्त्व है वह ज्ञान स्वरूप भी हैं। गाप्री भी सय को ज्ञान मानत हैं हैं इस 
प्रयोग का ज्ञान पीमासात्मक प्रयोग कह सकते है । परतु यह भेथ बाछुनिकः 
तक्शास्त्र के अथ से भित है क्योकि गावी ज्ञान के लिए केवल निणय वी ही 
पर्याप्त नहां मानत हैं। गाती का सत्य किसी निणय का छम नहीं कल्कि 
स्वत ज्ञान स्वस्प है। 


गाँवी वे अपने चितन में सत्य घारणा का अयोग उपयुक्त तीनों कर्थोम 
विश्रेपात्मम ढंग से नहा कर समग्रात्मक ढग स जिया है। सह उतकी अपनी 
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हृष्टि है। जीवन की मौलिक समस्याया के चिंतक होने के नाते थे तास्विक 
घारणा को ज्ञान एव नीति के आादश मूल्यो से वचित नहीं रख सकते । बत्त 
सत्य का अखड रूप मे प्रयोग उचित हो है। परतु इस नीति के कारण कुछ 
पाश्वात्य विचासक और लेखक मावी के सत्य को ठोक म समझ नहीं पाते हैं । 
वे हमेशा इनके सत्य को सग्ति के लय म विश्ट्पात्मक दृष्टि स स्थायी रूप 
मे देखना चाहते हैं जिससे उन्हें नैराइप मिलता है। वे गात्री के सत्य को अपने 
साँचे मे ढाख कर समझना चाहने हैं, गाधी के अर्थ ग नहीं । जैय एरिक एरिक्सन 
मे गाधो के सत्य को प्रयोजनमुर्क प्रवाह' (छ्श्यग्ग्ठ घग!| ॥0०)माना है 
जिसका कोई निश्चित और सुत्ढ आवारविदु नहीं है।, परतु यह विचार 
अमपूर्ण है। सर्वेध्रय्म सत्य को उन्होंने सात सगसि? के अर्थ मे समझता 
चाहा है जो अपने आप में बहुत ही सकुचित है। गाघी ने अपनी समन्‍्वयवादी 
नीति के कारण सत्य का प्रयोग व्यापक झय म क्या है। दूसरी बात यह 
कि सर्जेनशीठ दार्शनिक के विचारों को विश्टपात्मर तकशास्त्र के माध्यम 
स समझना भूल है। इसके लिए रचतात्मद भर मूल्यान्‍्मक तथा प्रयोगात्मक 
तकंशास्त्र का सहारा लेना पडगा। फिर एरिक्सनत ग्राधी वो मात्र सनो 

विश्टपणवाद के आधार पर समतना चाहते हैं। गाती-जैस महान व्यक्तित्व 
को समयने के लिए मनोवितान और मनोविश्त्यण के साथ-साथ उनके वास्तविक 
जोवन तथा उनके जीवन के 7द््य को समयना भी महस्वपूण है। आचार्य 

कुपलानी ने ठोक ही यह माना है कि समम्वयात्मकः विचार में ताक्षिक 
विरोत्र पाना आसान है क्योकि सम बय म विरोधियों को आपस म मिछाने का 

प्रयास रहता है जो आकारिक तकशास्त्र के नियम के वि*द्ध है। परतु भावारिक 

तकेंशाम्त्र समय के साथ बदलता छुंद जीवत परिहिवतियों के आवश्यक परिवतनत 
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तत्त्व-मीमासा [ १६ 


को नहीं समझ सकता ।' किर गाँवी ने तो स्पष्ट शब्दों में कहा है--“'मैं 
जब कभी ल्खिता हु तो यह नही सोचता हू कि मैंने पहले क्‍या कहा है, मेरा 
उद्दं श्य पूर्व कयनो और प्रश्नो के प्रति सगति रखमा मही वल्टि सत्य के साथ 
सगति रखता हैजो दी हुई परिस्थिति मे सामने आता है । इसका परिणाम 
यह हआ वि मैं एक सत्य से दूसरे सत्य की ओर प्रगति कर रहा हूँ ९ 
इन सब कारणों से याँवी के सत्य के प्रति एरिक्सन की धारणा भ्रमपूण माछुम 
पडतोी है । 

गाँधों वी इंश्वर-वा रणा की सबसे बडी विशेषता है--सत्य के साथ इसका 
एकीकरण । अपन अनुभव के पश्चात्‌ गोवो इस निष्क्यं पर आए कि ईश्वर 
सत्य के सिवा ठुछ और नही है । उन्होने इंश्वर भौर सत्य का सबंध दो प्रकार 
से निरूपित क्या हे ॥ “इंश्वर सत्य है” वाकप के द्वारा एक विशेष श्रकार का 
सबंध सूचित होता है और “सत्य इंश्वर है” वाक्य से दूमरे प्रकार का। अत 
यहाँ विचार कर हम यह देखेंगे कि दोनो प्रकार के वाक्‍्यों के द्वारा 'सत्या 
ओर 'इश्वर! पा सबध किस प्रकार विरूपित हुआा है। 
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श्५० ] साँवीवाद को विनोवा की देन 
(ख) सत्य ओर ईश्वर! 


(अ) ईइ्वर सत्य है. इस दास़्य के द्वारा गादी यह वतल्आाना चाहते 
हूँ कि इंए्वर को पारिभाषित करने का एकसान व्यापरछ शब्द सत्य है । 
शवणुव ईश्वर परिभाष्य जौर सत्य इसकी परिभाषा है। हिन्दू, दंसाईं या 
खस्ताम घर्मो में ईश्वर के जिन गुणो और नामो की चर्चा हुईं है, वे इश्वर को 
समुचित रूप स पारिभाषित हरने में बसमतें हैं क्योकि अतिम रूपये व 
सत्य पर ही आशित ह +* इंश्वर सत्य है! वाक्य के द्वाश हो इश्वर का 
>सवसे पूर्ण विवरण * प्रस्तुत होदा है १ 

+टृंशबर सत्य है! वाक्य के विश्टेषण मे कईं प्रकार के अर्थ छगाए जा 
सवत है और तदनुरूप “टंश्वर! जौर 'सय! के वीच सवत भी भिन्‍न शिन्‍त 
अक।र के हो सकक्‍त हैं। सामान्यत हमे ऐसा टगता है कि टदुश्वर”, वाक्य 
के उद्देश्य होने व कारण द्रव्य या सत्ता का द्योतक है तथा “सत्यः, बावय के 
विघय होने के कारण ग्रुण का सूचक #ै । इस सथ म “इश्वर! लोर “सत्पा 
मे द्रव्य-गुण सत्रध स्थापित हो ज ता है। परतु यह व्यारया सटीक जोर सुन्दर 
नहा मालूम पत्ती । दूसरी व्यास्पा, यह वी जा सकती है कि “सत्य! इंश्वर 
कग गुण नहीं बल्कि <शरर हो है। गाँदी ने एक जगह ऐसा माना भी है।ं 
इस बर्थे को ल्‍ने पर इंस्र! बोर साय! के बीच मे तादात्म्य सबंध 
स्थापित होता है। यद हग सत्य को देश्वर का गुण नहीं मानकर ईश्वर मानते 
हैं. तो यहा सत्य का बअय॑ “चरम तत्त्व या 'तिरपक्ष सत्य” हो जाता है। 
फिर निरपेक्ष सत्य की ननत ज्ञान और बनत बानद सपन्‍न मानना ही 
पंडेगा । मत “इश्वर सय है” वाक्य का अथ हा 'इश्वर सच्चिदा न्द है ।! 
निरसपैक्ष सत्य का कोई विशिष्ट रुप नहीं होता २ क्रत इश्वर एक प्रकार को 
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तत्त्व-मीमाँसा [१५१ 


निमु"ण भावात्मक' सत्ता का रूप ले छेता है । इस प्रकार चाहे हम “ईश्वर 
सच्चिदानन्द है” कहे या वह निगुण भावात्मक सत्ता है? कहे-दोनो के 
द्वारा यह सूचित होता है कि “दंश्वर चरम तत्व ऐ! । दश्वर' और 'चरम 
तत्व'--दोनो की व्याप्ति बरावर है, अत दोनो मे त्ादात्म्य सब हुला। 
इस तादात्म्य वाक्य से कोर्दे नई सुचना नहीं मिलली। इसक द्वारा केवरु 
इतना हो प्रकट होता है कि इंश्दर स्ववभू और शाश्वत सत्ता है। परतु यट्‌ 
अंथ भी 'ईश्वर' और “सत्य? के तादारम्य को भलीभाँति प्रटट नही कर पाता है। 


“ट्श्वर सत्य है” वाक्य का एक तोसरा भी अथ रूम सकता है। इस बर्द 
के अनुसार नैतिक मूल्यों से सत्य को गायी ने सर्वोच्च माना है। इसीलिए तो 
वे आजन्म सत्य के लिए कष्ट झेलते रह । अपनों सभी गलरूतया को पिता के 
सामने कहना, शिक्षक के बतलाने पर भी चोरी से नकल नही करता, सत्य 
हरिश्चन्द्र नाटक से भ्रभावित होना और स्वराज्य की तुलना मे सत्य को श्रेष्ठ 
मानना---इत्यादि ऐसे उदाहरण है जो सत्य के प्रति उतकी गहरी कषास्था को 
व्यक्त करते है। अत “ईश्वर सत्य है” वाक्य का यह अथ हो सकता है कि 
“सत्य ही आराष्य है” । यही वास्तव मे ईश्वर है। इस अप मे भी ईश्वर कौर 
नैतिक सत्य के बीच तादार्म्य सब॒य ही स्थापित होता है । 


इस प्रकार पहला अथं तातत्त्वक दृष्ठि को सामने रखता है, दूसरा धाभिक 
इष्टि को और तीसरा नैतिक हृष्टि को । अत ईश्वर सत्य है” वाक्य में ईश्वर 
चस्तुत धम्ं बौर नैतिकता की गगा-यमुना तथा तत्वमीमासा वी गुप्त सरस्वत्ती 
के सगम पर खटा मालूम पडता है) 


(य) सत्य ही ईइवर है”. ईश्वर” और सत्य” रा दूसरा सवध 
“सत्य ही ईश्वर है? वाक्य से प्रकट होता है जिसे गाजी ने अपने बाद के 
जीवन मे अनुभव किया। गाँधी के अनुसार यह सबध बकपेक्षाकृत अधिक 
उचित और पूर्ण है। इस वाक्य के भो भित्-भिन्‍त अर्थ लगाएं जा सकते 
है। एक जर्थ तो यह लगाया जा सकता है कि “तथ्यात्मक सवाक्यो 
कया विशेधण ६ सत्य ) व्यक्ततित्ववूर्ण आध्यात्मिक वास्तविकता (ईश्वर ) 
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श्षर्‌ ] साँधीवाद को विनोवा को देन 


है १ परतु यह थय॑ संगत नहीं हैं। जैसा हम देख चुके हैं कि गाँती का 
सस्य तथ्यात्मर मवाकयो का विश्येषण नही है । दसी शब्रकार गाँवी के ईश्वर 
वो भी व्यवितत्ववृर्ण आध्यात्मिक वास्तविकता नही कहा जा सवता क्योंकि 
गाँती रा ईश्वर अध्यक्तित्वपूर्णं और व्यक्तित्वपूण दोनों हैं। वस्नुत ईश्वर! 
का अर्थ सात्र व्यवितत्वपूर्ण ईश्वर से छेना ही भूल है ॥ यदि इस अर्थ कौ लिया 
जाय तो सचमुच्र “ईश्वर! और सत्य' के बीच कोई सयध स्थापित नहीं होगा 
और वाक्य निरथैंरट घोषित हो जायमा ॥ 


इस वाक्य का दूसरा अर्थ यह हो सत्ता है कि सत्य घुभत्व के शुणों से 
सपन्‍न है** । “ईश्वर सत्प है? वावय में ईश्वर का चरम तत्त्व माना गया 
था, परतु उस नरम तत्त्व का स्वरूप निःूषण नहीं हुआ था । इस वाक्य मे 
खरम तत्व का स्व॒रूय निरूपण होता है। अर्णत चरम तत्व दुभ मुल्यों से 
समाविप्ट हो जाता हैं। ईरवर को सर्व-शक्तिमान, सर्वज्ञाता, स्वास्तिर्यामी, 
और सभी घुतर मृल्पो का सगम माना जाता है। सत्य वा स्वष्य भी कु ऐसा 
ही है। अत 'सत्य ही इश्वर है? का अर्थ हैं--सत्य” सभी झुभ मूत्यो से 
परिपूर्ण है । यह अर्थ लेने से सत्य और ईश्वर मे द्रब्य-्युण सवध स्थापित 
हो जाता हैं। “सत्य द्रव्य, आाघार आर ईश्वर गुण या धर्म बन जाता है । 


तोसरे ल्र््॑ में “टृशवर' वो सत्य” का एक उपलक्षण भाना जा सकता है 
जो विपाज्य है ।* वल्तुत सत्य” एक व्यापक पद है। दस शकर और बविनोवा 
के बह्म के समान व्यापक माच सकत हैं। परतु ईश्वर उस सत्य के अन्दर कौ 
चीज है। शकक्‍र और विजोवा दोनों ने ब्रह्म वी तुछना में ईश्वर को कम 
ब्यापण साना है। प्ररतु ब्रह्म के सबसे समीप ईरवर ठत्त्व है। ठीक इसी 
प्रकार यह लगता है वि गाँवी का सत्प भी सर्वोच्च सत्ता है, जिसका वर्णन 
उसके समीप को सत्ता ईश्वर के द्वारा क्या जा सत्ता है। इस आर्य वो छेने 
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३8. मंद, ड० रामजा, 'टत्य दी इस्वर है', अखिल मास्तीय दशन परिपद्‌ के 
१६वें अधिवेशन में पठित निवध से, ए० ५॥ 


तत्त्व-मीमासा [१५३ 


से एृंश्वर औौर सत्य” का तादात्म्य सबव खडित हो जाता है तथा इस वाक्य के 
द्वारा बुछ नादीन्य का प्रतिपादन होता है ॥९ 


इस वाक्य का एक चोग्रा अयें भी किया गया है। ईश्वर सत्य है! वाबय 
के द्वारा हम सात्र ईश्वर का विवरण सत्य गुण के आधार पर देते हू जो आाव- 
श्यक रूप से अन्य गुणों को अपेक्षा प्रमुख नही भो हो सकता है । अत “सत्य! के 
द्वारा (ईश्वर! का आशिक विवरण श्रस्तुत किया जाता है। परतु जब हम “सत्य 
ईश्वर है! वाक्य पर भ्ाते है तो सत्य और ईश्वर के वीच सबध पूर्ण हो जाता है । 
'सत्य”, ईश्वर का विवरण नही रह कर उसका सार बन जाता है, अत यह 
ईश्वर की परिपूर्ण परिभाषा हो जातो है ।* 


इस दृष्टि से 'सत्य ईश्वर है? का अर्थ यह हो सकता है कि ईश्वर चाहे किसी 
विद्येप प्रतिशत्ति या प्रतिशञत्तिमो के समूह अथवा सपूर्ण प्रतिन्॒ियो के सत्य के साथ 
तादात्म्यप सबध रखता है । ऐसी परिस्थिति में विसी भी सत्य प्रतिज्ञत्ति को 
ईश्वर सानना पडेगा।* कोई विशिष्ट सत्य प्रतिज्ञाप्त अपनी सत्यता दूसरी 
सा्व भौम सत्य प्रतिज्ञप्ति से प्राप्त करती है जो नियम कहलाता है। नियम का 
यहाँ अरे केवठ आकृत्तिक नियम ही नही बल्कि नैतिक, सौदर्य बोधक और 
अन्य सभी नियम है | इस प्रकार ईश्वर ज्ञात और कज्ञात सभी प्रकार के नियमो- 
का पर्यायवादी हो जाता है तथा सत्य सभी सत्य प्रतिज्ञप्तिया का मगल- 
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श्पछ ] गाँवीदाद को विनोबा की देन 


आपो भर्ये रखन छगता है' इस प्रकार यहाँ दश्वर का अर्य राभी सत्य वियम 
या चतिन्नप्सियो क॑ कय्यं म ही ल्यि गया है ।* समीसात्मऊ दृष्टि स देखने 
चर इस व्यास्या री सार्थंक्ता केवट विश्ट्यात्मक हप्टि स है। परलु गायों का 
सत्य शक्ति स्क्षप भी है जो इसके लत््वशासलीय स्वछप का प्रकट करता है । 

“स॒त्य ईश्वर है. का एक बय यह हो सत्रता है कि सत्य से बढ़कर मोई 
फलदायक तत्व नहा है ।  गात्री क अनुसार सत्य पर चरने स बस्तीम बात्म 
शक्ति प्राप्त होती है । असभव स॑ जसभव्‌ काय भी मतुष्य अपन जीचत म सत्य 
केवट पर कर लेता है जैसा याँवी ने क्यि भी । अत्तएव जो शक्ति टम दश्वर 
अपन, पूजा या इश्वर छृपा स प्राप्त नहा होतो वह शक्ति हम सत्याचरण स 
मिलती है ॥ सत्य की सावता जो गाँवी सर्वोच्च मानत भी है और इसके रिए 
निष्काम कम पर बल देते हैं। अतत ऊपर का वाक्य यह व्यक्त करता हुआ 
अतीत होता है कि जो डाये ईश्वर म विश्वास करने स नहा होता है वह वारय॑ 
सत्य म विश्दास बरत ने दोता है /. जत तत्व ही ईरवर है? कहता पट 
उचित समझा । दस आये दे जनुसार सत्य बौर ईश्वर मे वारण-बार्य सतत 
स्थापित हो जाता है। 

अब हम देखमा है कि गावी “दृश्वर सत्य है? वातय से 'घत्य हो ईश्वर हें 
चाक्‍य पर क्यों जाये रे 

सत्य की प्राथमिकता के पक्ष भ गाँवी ने कई प्रमाण प्रस्तुत क्ये हैं। एक 
सो नर्ने की दष्टि स॒ सत्य व्यापक और काफी स्पष्ट है। साधना के विचार 
जे प्रेम! का प्रयोग किया जा सकता था परतु एक तो आग्ल भाषा म॑ कभी- 
कभी प्रेम का प्रयोग वासवा के अर्थ मे भी होता है और यदि प्रेम” के नये 
मे ईश्वर को माना भी जाय, तो इसका वोद सर्वेसामान्य को नहीं होता | बत्त 
अप की दृष्टि स प्रेस आमसक और व्यापक्ता को दृष्टि स सीमित है। परतु 
“सत्य! के साथ ऐसी बात नहा है।ईें 
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३ ६ झत्य की अस्तित्वव दी व्यारया या आत्वा/क यथाबवादी स्यारया गाँदी की 
छद्ात्त आध्यात्मिक नैतिक रदस्यानुमूति के अनिरिक्त उनकी फ़्खवादो दुष्टि सी प्रकट 
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तत्त्व सीमासाः १५५ 


ईश्वर शब्द स्वय व्यापकता की दृष्टि से सत्य को तुलना मे नुच्छ है क्योकि 
ईश्वर मे विश्व सं करने वाले कुझ ही इने गिन छोग है। परतु दशन के दलि 
हास मे बहुत से ऐस निरीश्वरवादी देखन को मिलत है जा सशयवाटी जयवा 
अच यवादी होने पर भी सत्य म विश्वास करते है। सत्म म इश्वर्वारी 
और निरोश्वरवादी--दोना बास्पा रखते है ।! अत सत्य ईश्वर है. विशेष 
उपयुक्त वाक्य है। 


इंश्वर के नाम पर दुर्भाग्य मे ही सही, अनेऊ प्रकार के घुणित व्यापार 
होते हैं, जिसका इतिहास साक्षी है । इश्वर जौर धर्म के नाम पर ननेक खून 
खराबिया होती रहतो है ॥ इस्लाम और सिक्‍ण धर्म वे प्रचार मे खून-खराबी 
ही छिपा है। सत्य के नाम पर भो विज्ञान म प्रयोगादि में पय्ुनो के साथ 
क्र,रता बरती जाती है, परतु वह धर्म आादि के नाम पर हुई हिंसा की तुलना 
मे॑ नगण्य है। गावी की राय मे जब हमारी घुद्धि ही सोमित है, तो किसी भी 
शब्द का प्रयोग हम क्यो न करें, उसम कुछ श्रुटियाँ रहगीो ही ।* परतु सत्य 
सर्वश्रोष्ठ है । 


पुन गाँजी गह युक्ति देते हे कि गुजराती म “गाड छा अथ इंश्वर (गालिक) 
से लिया जाता है जिसका अथ होता है शासक ।* यदि शासकी के शासक क॑ 
अये मे इंश्वर को लिया जाए तो हमारी सयूण नैतिकता का आधार इंश्वर 
बण्ड भय हो आएगा । किर इश्वर को शासवों था शासक सानता भी बोनगंम्प 
नहीं है। भत विशुद्ध शुभ को नैतिकता का आधार मानने तथा बोबगम्यता 
लान के लिए “इंश्वर को तुलना मे सत्य” अधिक महत्वपुण है।ई 


सदि यह कहा जाए कि इंश्वर का दर्शन हाता है, या हम इश्वर की 
भावाज सुनते हैं तो यह बात बल ही कुछ रहल्यवादिया के अतर्त॑म को स्पर्श 
करे किलु यह हमारी सामान्य बुद्धि का नही जैचतो है। परतु सत्य का दशन 
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श्५६ ] गसाँधीवाद को विवोबा को देन 


नोर तय की नावाज का श्रवण बोधगम्य है ।* सच सबके सामने है । साच 
को आँच नहीं । 

हिंदू जौर इस्लाम धर्मों म ईश्वर को तिरपेक्ष सत्ता का भी सूचक माता 
गया है। उपनिषद्‌ म सत्य चानमनत ब्रह्म! है तो महाभारत में साय 
ब्रह्मा सनाताम्‌ बहा गया है। लत साय ब्रह्म के जथी मे त्रयुक्त है ३ इस्लाम: 
के कलाम में भी कहा गया है--एक हो इंश्वर साय है (ला इलाह इल्ल्लाह)? 
अत ग्राथी न सत्य दी ईश्वर है वाक्य को सबस अधिक सतोपभ्रद माता हैं ।* 

गाघी का “ईश्वर सत्य है वाक्य स “सत्य इश्वर है वाक्य पर बाबा 
कई हष्टिपो_ स महर्वपूण है ५ यहाँ मानो श्रद्ा से विवेक की ओर, घर्मे सं: 
आध्यात्मिकता वौ आर ससीम स असीम की नोर तया सापेक्ष नैतिक्ता सः 
निरपेक्ष नैत्तिकता को ओर हम प्रगति कर ग्हे हैं। यह परिवतन भानो ग्रात्ी 
के अखड सत्य के प्रति शोघ अथदा जीवन को गहरी अनुभूति दा प्रतिफ्ल है 
जिसे अनु भत ज्ञान नहा वहा जा सहता है 4 सचमुच यह ईश्वरवाद स॑ भरद्व॑ त 
चाद की भौर प्रग्रति है तथा अधविश्वास और निप्क्रिता के ऊपर खुली दृष्टि 
ठया रत्तव्य परायणता का अहार है। इसम मात्र ईश्वर पर माघारित बिवादा- 
स्वद दर्शन को सत्य पर जावारित सवमान्य समग्र-दशन स्र॒ मिलाने कए 
प्रयास है ॥ 

“ईश्वर सत्य है. वाक्य ताक्कि परिभाषा को दृष्टि स भी दोपपूर्ण है। 
ताक्कि परिभाषा का एक नियम है कि परिभाष्य सर परिभाषा की ब्याप्ति न 
ता अधिक होनी चाहिए मौर न कम | यदि परिभाषा की व्प्राप्ति कम रही तो 
बव्याप्ति का दोप कौर यधिक रहने पर गतिव्याष्ति का दोष रा जाता है£ 

एश्वर सत्य है. वाबय म॑ ईश्वर की वन्यापकता है---ईश्वरवादिया की कल्पना 
का ईश्वर । सत्य बी ब्यापकता है >-ईश्वरवादियो का “रिवर नास्तिकों का 
वैज्ञानिक सत्य और नय बचात सत्य । अत परिभाष्य स परिभाषा अधिक 
हो जाती है, इसलिए नतिव्पराष्ति का दोष उत्पन्न होता है। परतु “सत्य हो 
डश्वर है वाक्य इस दोप स मुक्त हे। गाघवी के मतानुसार सत्य और ईश्वर 
समव्याप्त है क्‍्योनि सत्य ही इश्वर है। परतु यहाँ घ्यान देत वी वात्त 
यह है दि खह्य कोर इजब़र गएएिएक्‍फिकन का,२ से, न्पहए जजिए आए्ज्यहाज्त्य जहां. मय 
एक दूसरे के वरावर टै। डा० घोरे- मोहन दत्त यह मझानत हैं कि साघार 
] उछद् 9 62 
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लावय “ईश्वर सत्य है” से निष्कर्ष वाक्य “सत्य ही ईश्वर है! पर प्रस्थान 
आकारिक तकंशास्त्र के नियम के भो विरुद्ध नही है क्योकि यहाँ पर सरल 
आवत्तेन सभव हैं ।* सरछ ब्ावत्तंन तभी सभव होता है जब क्सी वाक्य 
के उद्देश्य और विधेय को वस्तुवाचक्ता समान होती है | डॉ० दत्त शायद यह 
मान्य कर चुके हैं कि 'ईश्वर” और सत्य वी वस्तुवाचकक्‍ता समान है और 
इसीलिए वे सरल आवक्तन की बात करते हैं । यह ठीक है कि हगारे शास्घ्रो 
ने ईश्वर को सत्य ज्ञान अनम्तम्‌? कहा है और गाँवी ने झो ईश्वर को सत्य 
स्वरूप समया है और इस दृष्टि से यह सरल कावत्तैन क्षम्य समझा भी जा 
सकता है, बितु वह व्यक्ति जो ईश्वर को मानता हो नहीं उसके लिए “ईश्वर 
सत्य है! वाक्य तो निरयेंक हो जायगा । शायद इसी कठिनाई को दूर करने के 
लिए उन्होने ईश्वर सत्य है” की अपेक्षा “सत्य ईश्वर है” कहना नधिक ठीक 
समझा । ईश्वर को लोग भले न माने, सत्य को तो कोई अस्वीकार नहीं 
करता ६ गत सरल आवत्तंन गाँधी चिंतन के सद्भ में सही हो सकता है 
केतु जो ईश्वर को मानते ही नहीं है उनके लिए यह प्रश्न ही व्यथं है। अत 
इस युक्तिबाद को आकारिक तकंशास्त्र स सपुध्ट करने से कोई लाभ नही ॥ 
(ग) मूल्याकन 
ऊपर के विवेजन से यह स्पष्ट होता है कि गाँधी के अनुमार ईश्वर 
ओर सत्य दोनो में तादात्म्य सवध है। विनोवा ईश्वर और सत्य भ ठादात्म्य 
ओर भेद--दोता प्रकार के सवध को मानते है। जैसा हम पहले देख 
आए हैं कि सत्य वह है जिभक्रे जातने पर हमारी सुरक्षा होती है। परतु 
ईश्वर विश्व का आधारिक सत्य और निरपेक्ष सत्य है जो बिना जाने भी हमारी 
सुरक्षा करता है । इस हृष्टि से ईश्वर ओर सत्य मे भेद का सबब है। परत्तु 
अभगव्रत" म विनोत्रा ने सत्य वो विश्व का आधारिक कारण माना है। व्यक्ति 
समाज तया विश्व--तीनो के आधार होने के कारण इसे परमाघधार भी कहा है । 
सत्य उनके लिए “है-पन ? है, स्वव्यास्यय है तथा उससे भिन्‍न जो दुछ है वह 
झूल्य या मिथ्या है। सत्य क इस अर्थ के अनुसार ईश्वर न तो छून्य है और 
न जगठ के समान मिथ्या । वह स्वय सक्य हो है। सत्य ही उसका नाम और 
रूप दोनो है। सत्य ही उसका सकक्‍ल्‍प है । अत साथ और ईश्वर--दोका 
आअठग-अलग तत्त्व नही बल्कि तादास्म्यसूचक्त तत्त्व हो जाते हे । परतु “ईश्वरः 
शब्द समाज मे रूढ हो गया है । सृध्दि की हृष्टि स हम एक शासक या 
एप फम्तछ, 0 ने , रह कक्ताएग्फ्राद मी अब्यिगंताब परक्ावेए ए- 40 
रु भावे, वालझोबा, अभगज़त विवेचन, पू० ८ 
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नियता की मावश्य्ता वा अनुभव करते हैं। निरपक्ष स्प से सत्य ही ईश्वर 
का नाम है जो पूणता का सूचक है। इस प्रकार परम तत्त्व के नव में सत्य 
ब्रह्म जोर इश्वर तीनो--विनाबा की दृष्टि म समावाबक हो जाते है। परतु 
सामाय लर्थ मे इनका भेद कायम रहता है। फिर भी बिनोबा का कण 
साय और इश्वर वी बरपेक्षा वेदात वी और अधिक है जिसम सत्य के विभिव 
पहुलुलो के समन्वय का विचार है॥ सत्य के कसी पक्ष का भभ्रह नहा है। 
अत पहोने सत्य ही ईश्वर है के स्थान पर सत्य ही ब्रह्म है कहना उचित 
समझा | 

५- ईश्वर और अशुभ की समस्याएं 


(क्) गाधी के विचार जअगुम के सवब म मुग्पत्त तीन प्रश्न उठत हैं--- 
जगुभ क्या है ? यह क्या है ? तप्रा तुम मुयोस युक्त ईश्वर की सत्ता के 
साथ इसबी सग्गति कैसे हो सकती है ? गाँती इन तीना का उत्तर अपने चितन 
में दे हैं। प्रथम दो प्रशना के उत्तर देन मं ग्रावी माखव बुद्धि को स्रीमित पाते 
हैं। किर भी यथासाध्य वे त्तक देने वीं कोशिश करते है। उनकी राय मे 

जचुभ की सत्ता क्‍यों हे जार यह क्‍या है--पथ्रे ऐस प्रश्त हैं जो हमारी सीमित 
बुद्धि क बाहर हैं। इस सवध मर इतना ही जानना पर्याप्त है कि शुभ जोर 
जअशधुभ--द्दोनो की सत्ता है। परतु शुभ जौर अशुभ का भेद केवल मानवीय 
स्‍तर का है। ईश्वर की हृष्टि मे कुछ भी युभ अदग्युभ नही है । * 

शक्राचाय न अशुभ की वध्याप्या माया क॑ आाघार पर को थी । क्तु गाघी 
शुसक्ा खडन करते हू । हिगोरानी क बिचार म ग्रावी इप्टि स शकर दी यह 
व्यारप्र  अपूण मानवता की बस्बलाहट ३ ( 9काफडु ० वाशएलाटिट 
कष्णा,हम ६७४ ) है । गावी यह मानत है वि साधक का एिए यह जानता जाव 
श्यऊ नहा है कि जयुभ क्‍या है। उस च्तना ही जानना चाहिए कि इश्वर छुभ 
कर्म करन वारो वी सहायता करता है । 

जयुभ मानव निमित प्रयय है। इस रूप मे शुस और जदुभ प्रकाश आर 
अंधकार के समान वापस म विरोवी हु। चुभ की अपनी स्वत्त्र सत्ता है 
एरडु आयुक्त क्र सफ्ज एक्की ऋजा ऋहा। वाट जयनी सता को लिए शुभ यर 
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जॉजित रखता है। विशुद् जतुम जसमत्र है। सावन -साध्य की एकता को 
मान दर खात्री यह्‌ भी बतलाने हू कि जो एफ परिस्थिति में शुभ है वही दूसरी 
परेस्थिति मे अदुभ हो जाता है। परतु ग्राती ईश्वर और एतान जसी दो 
स्तत्र शक्तिय। गी ८ पना नहा करत । वे शुभ और अयुभ पवृत्तिया के बीच 
सनातन संघर्ष वो वात करते है ।! इस सघय मे लूभी अयुभ जितयी होता ह, 
ता कभी शुक्ष । परतु अतिम विजय खुभ वी हातो है । विश्व की सत्ता तभी 
तक' धनी रहती है जयतक एक धी व्यक्ति युभ होना है । 

इसाई धर्म ली भाति गाधी यह मानत है कि ईश्वर न झुन और अशुभ दोना 
'ी रचना की हं। परतु उसने मानव को इन दोना मेंस कसी एक कही 
चयन फरने यी स्वतनता दी है । जब मानव अपनी इच्छा शक्ति का दुम्प्योग 
कर गलत कदम उठाता है तो उस जशुस वा सामना वरना पहला है ।* यहा 
यह पश्न क्या जा सकता है कि ईश्वर क्यो नही हम कंवत शुस कम करने 
के लिए प्रेरित करता है ? इसक उत्तर मे गावी वा बहता है कि ईश्वर क॑ 
पास सत्य असत्य, हिंसा और अहिंसा कुछ भी नहीं है । अत यह सवाल ही 
नहीं पदा होता है कि वह शुभ की ओर हमे क्‍या नहीं प्रदृत्त करता है। वह 
हमे शुभ वी जोर नहीं ल जाता है, एसा कहा भी नही जा सवता | वस्तुत 
उैश्वर के सबध म यह प्रश्न ही नहों पूा जाना चाहिए कि वह बुराइयों स 
हमे क्‍यों नही मुक्त करता है क्याकि एस प्रश्न बराबरी वाला स ही किया जा 
सकता है ।९ मानव का स्तर ईश्वर के स्तर स मिन है। हम ससीम है, वह 
असीम है, हम जल्पन्न है, वह सवज्ञ है । 

गानी को विशेषता यह्‌ है कि वे >तुभ का सृजनकर्त्ता भी ईश्वर को ही 
मालते है ।४ यह सुनने सर थोडा-सा अप्रिय मालूम पडता है परतु तथ्य यही 
है । प्राय दयालु ईश्वर आर अयुभ वारणा को असगत माना जाता है। परतु 
गाँठी क॑ अनुभार यह जसगत इसलिए लगता है क्‍्योंदि हम ईश्वर को व्यक्ति 
मान लेते है ।४ वास्तव में वह नियम जौर नियामः दोना है । एस ईश्वर और 
जदुभ म विसी भी श्कार का विरोध नहीं है। ईश्वर सध््य स्वरूप है। चुद 
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आर अशुभ दोनो सत्य के दो पहलू हैं। किर यदि ईश्वर सियम हूँ, तो इससे शुभ- 
आयु का रहता जनिवाये है। एक ही नियम सिसी के लिए जथुभ जोर एसी 
के शिए शुभ होता है । इसरतिए व्यापद नियम वी हष्टि से देखने पर झुभ- 
अशुन्न का भेद विडोन हो जाना है कपोलि जस्रीम सत्य के सामने ससीम वी 
क्या हस्ती है २ 

सहाँ सचयु्त जथुभ की व्याख्या हो जाती है, विशु यह व्याख्या इसोपर 
जाधारित है वि मानव ससीम है इसलिए वह झसीस के वियय में कोई अश्त 
खटा नही कर सकता । इस युक्ति से भक्त-हृएइय तो नलुष्ट हो सकता है क्यु 
मानव-विवेक की स्ट्रायत्तता को एक ठेस छगती है। छगता है कि हम अपनी 
मयोंदा को नहीं टाँध सतल्ने हैं। ससीम जौर जसीम को मर्यादा भी सो आखिर 
मानव-बुद्धि वी ही भर्यादा है । 

(सत्र) विनोदा के विचार विनोवा के अनुसार यह विश्व मगलूमय है. 
क्योकि ईश्वर दसछीी देख गाल करता है ॥ सखार वी ब्तोई वस्तु लशुभ नही है, 
यदि वही कुछ दुरी वस्नुएँ है, तो वे हमारी हप्टि के कारण बुरे मालूम पडती 
है। खसचमुक्त विनोधा तो यह भानते हैँ कि सपूण विश्व ही मानव की इष्टि पर 
मि्षर है ।! यदि ससार दो हम शुभ देखना शुरू करें, तो यह शुभ होगा। 
इस सवध में विनोदा काल माक्‍्सें वे इस सिद्धात का खटन करते हैँ कि प्रकृति 
सघपंपूर्ण है ॥ उनके जनुसार प्रद्नति मरे कही भी छूणथा जौर सघप नहीं है। 
सर्वत्र सहयोग, प्रेंम और पारस्परिद निभरता दा साम्राज्य है। समाज में भी 

यही नियम लागू है। दसीलिए नो नवजात शिशु को देखकर माँ के स्तन से 
दूघ टपकने छगता है ॥ यह प्रम जौर सह्योग था नियम नहीं तो और क्या 
है ? यदि माक्स इस भी संघ दा बरिघास मान तो यह हास्यास्पद ही होगा ।* 
इस प्रकार विनोवा एाइवनीत दी भात्ति इस विश्व को ही शूभ मान छेले हैं । 
परसु विश्व को केगछ घुभ खान हेन में काम नहीं चछ सकता ॥ ससार से 
जन्म-मरण ठथा नाना प्रकार के दुख है। इनफी व्याख्या तो होनी ही चाहिए । 
जिचाजा ने सभी अ्कार के दडु खा की व्याख्या चार प्रकार से वी है।* पहता हैं 


१ विनोबा गीत्ता-प्रददधन, १० <९ 

2 फेकाए०४-5,.. ४ वच्या ,.. 2६ 0फ€ल्‍ढ ० 8 २#४०5७०, 
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३ बजाज, रामकृष्ण, (सम्पा०)» विनोबा के पत्र (वाराणसो, सर्च सेना सघ प्रका- 
शान), घृ० ८८-४५ 
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शरीर वेदनात्मक दु ख । यह अपने जीवन में शारीरिक नियमा के उल्लघन 
करने से होता है । रोगात्पन्त दु ख इस श्रेणी मे आते है। दूसरा दुख है--- 
पापस्मरणात्मक दु ख । जब हम क्षपत्‌ जीवन मे दुष्कर्म करते हैं, ता इसका 
स्वाभाविक रूप स हम स्मरण होता है१4 इन पापा के स्मरण से भी हमें 
दुख मिछता है। तीसरा है सुहन्मोहात्मक दु ख। यह रु ख मृत्यु क भय से 
उत्पन्त होता है। मृत्यु से मनुष्य इसलिए घबराता है कि उसे अपने सबधिया 
ओर मित्रो का साथ छोड देना पडेगा । अर्थात यह दु ख बधु-वाववों के मोह के 
कारण उत्तन्‍न होता है । अतिम दुख है भावी चितात्मक दुख। यह दुख 
हमारे अज्ञान के कारण उत्पन्न होता है ॥ हम प्राय सोचते है कि मृत्यु के बाद 
क्या होगा २ परतु ईश्वर वी न्यर्य बुद्धि पर भरोसा करने पर सभी दुख 
निस्सार प्रतीत होते है ॥ 


इस प्रकार विनोबा बहुत कुछ शकर से साम्य रखते हुए अशुभ की सत्ता 
ही नही मानते और यदि दु खो के रूप मे उसकी सत्ता है तो उसका कारण 
सनुप्य का अपना अज्ञान है । ईश्वर सर्देव न्‍यायप्रिय है, अल अज्ञात का फठ 
दुख और शान का फठ शुभ देगा ही । परतु सूक्ष्म रूप से विचार करने पर 
बितोबा की व्याख्या इस सवध मे वैज्ञानिक और पूर्ण नही हो सकी है। उनके 
वर्मीक्रण मे सभी प्रकार के दु खा का समावेश भी नहीं हो सका हैं। फिर 
ईश्वर जौर अशुभ एक साथ कहाँ तक सगत है---इसपर स्पष्ट रूप से विनोवा 
कुछ भी विचार नहीं करते । शायद ऐसा रूगता है कि यहाँ वे महात्मा 
बुद्ध की भाति अशुभ से मानव को मुक्ति दिलाने म विशेष रुचि रखते हैं अपेसा- 
कृत दु ख और ईश्वरवाद की समम्या को हल करने के । इसलिए एक ओर तो 
थे विश्व के प्रति दृष्टि बदलने का उपदेश देते हैं, तो दूसरी ओर अधिकाश दु खो 
के लिए मनुष्य को स्वय जिम्मेवार घाषित करते हैं। अत दुखो से मुक्ति के 
लिए पुश्पाथ का रास्ता ही पसद करते हैं । 


गावी ईश्वर और अशुभ की समस्या पर हल्के ढग से ही सही विचार 
करते हैं, परतु विभोत्रा इसपर विचार लहीं करते। जहाँ ग्रांधी दुख को 
व्याख्या कभी मानव और कभो ईश्वर के सहारे करते हैं, वहाँ विवोत्रा इसकी 
व्याख्या विशुद्ध रूप से मानवीय आधार पर करते हैं। किर भी अशुभ को 
समस्या पर गहराई से न ठो गाँवी विचार करते है और न विनोबा ६ इसलिए 
सह समस्या ज्या पी-त्या पडी रह जातो है । 


गौँ० वि० दे०--११ 


श्द२ ] याँधीवाद को विनोवा की देन 


६ सामान्य मूल्याकन 

गयायती के ईश्वर के स्वस्प के सबंध म अयनत दो विचार प्रचारित हैं ॥ एक 
विचार गाषी के इश्वर को देप्णववादी ईरवर मालता है जीर पूसरा इस शगर 
का इश्वर घोषित वरता टै॥ डा० वारेन्द्र मोहन दत्त गावी व ईश्वर को शवर 
बिराप्री मतावटयी वैष्णव ईसाइ पर इस्टाम छर्मे के दर की भात मानते 
है तिटटे हम दश्वर विज्ञान वी भाषा म ईश्यरवाद (396५८७) कहनत हैं। 
इण्दरवाद ईश्वर को निगुण नहा मानकर सगुण भानता है। जतण्व यह 
एक ब्यर्वितत्वपूण सवशक्तिमान्‌ सर्वा तयामा, परोपकारी आर दयाजु ईश्वर 
की बलपना करता है। यह विश्व को शकर की माँति विवन नहीं मादकर, 
ईश्वर की वास्तदिक रचना मारता है | गावी यद्यपि ईश्वर सवघी विचारों को 
अनेक स्रोत स प्रहण करत हू परतु वष्णव परिवार म॑ जन्म शेन के कारण 
जे ईश्बरवाद को ही पीषुष्ट करत हैं।_ इश्वरदाद म मोदा का श्राप्ति का 
माग भक्ति इश्वरक्ृषपा भक्त का अद्धा और आत्म-समप ण जादि के रुप म देखा 
जाता है। इसमे प्राभथना और अजन वा विशप स्थान रहता है। गावी मोल 
की प्राप्ति वे िए ईश्वर वी कृपा को जावश्यक़् मानत है । व अपने जीवन क॑ 
जारक्षिक काठ स॒ ही राम नाम तथा सभी वंष्णव तथ्रा इश्वरवादी धर्मों के प्रति 
श्रद्धा रखते हैं। इसी कारण इनके लिए सभी 'श्वरबादी सिद्धातो को मावना 
आसान हो जाता है और उत धर्मो म विश्वास करनवाछे इनमे काफी प्रभावित 
होत हैं ।९ 

गाली अपद क्थना म कई जगह अपत को जद्व॑तवादी भर सस्तार को 
माया भी वह्त हैं । फिर भी उनकी चृत्ति और उनका विश्षेष झुकाव बंष्णब 
संत वी जोर है। ससार को जब व वास्तविक या माया कहते है ता शकर 
के अथ म नहा जपितु लीला वे जथ भ। जगत का व क्षणिक या अस्थायी 
मानते ह जो किसी भी रश्वरवादी को अस्वीकाय नहा है ।* यह ठीक है कि 
ईशवरबाद के विवरण सर कभा वे उद तवाद कदी द्वौतवाद दभी स्यादबाद 
और “जनेत्नतवाद जैस शब्द का भो प्रयोग करत हू परतु इन शब्दों का 
घ्यवह्र पारम्परिक दरान के > म नहा है बयाकि अदलवाद और दौतवाद 
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परस्पर विरोपी तत्वज्ञान हु और क्रि स्थादवाद भी एक शिन्‍त दृष्टि है। वैष्णव 
ईश्वर्वादी अद्वत के साथ दत का समर्थन कर सकते ह' क्याओि बे जगत के 
नानात़ वे साथ-साथ इश्यर की एकता को भी स्वीकार करते है । 

यद्यपि शवर ली भाति गाँधी व्यत्तित्वपूण इश्वर दा निपेत्र 7रत हुए प्रतीत 
होन है, तथापि उन्दान व्यत्तित्ववान ईश्वर वा निपेव ईश्वर दा मनुप्य के रूप 
में अवतार लेने के अथ भ॒क्या है । यदि व्यक्तित्व का जर्थ आत्मचेतन और 
सकल्पपुक्त सत्ता स र्या जाय, तो इस जे म व्यत्तित्त्वानू ईश्वर म 
विश्वास करना गाव्री के रिए मान्य हो जाता है क्योकि वे ईश्वर को सव 
शक्तिमान और सर्वान्तयामी खष्टा मानते हू ।* इस प्रकार डा० दत्त गाजी वे 
ईश्वर पर ईश्वरयाद और वेष्णववाद का प्रभाव पात है। 

प्रो० टी० एम० पी० महादेवन डा० दत्त क तिधारा का खडन बर गाखो 
के ईश्वर को जढाँ तवादी मानते है ।* इनके जबुसार गावी जैंस विवक्‍शीर 
पुर्प के छिए यह आवश्यक नहीं कि वैष्णव परिवार म जन्म हने के कारण 
वैष्णव ईश्वर का ही स्वीकार करे । यद्यपि गाँवी ने अद्द तवाद का गहरा अध्ययन 
नहीं क्या था, फिर भी यह अ्द्वेत विचार क निए आवश्यक नहीं है । परतु 
उनके विचारो पर स्वामी विवेकानन्द का प्रभाव जद्वैत म विश्वास करन के 
हए पर्याप्त प्रमाण प्रस्तुत करता है ॥ क्र “गोता एकारडिग दु गाघी! अद्वौत 
म्वी शिक्षा देता है ।४ वास्तविक्ता तो यह है कि वँष्णव सम्प्रदाय अत का 
विरापी सिद्धाव नहा है। यह अद्वैतवाद दा ही एक रुप है जो विष्णुरूप ईश्वर 
की उपासना पर बल देता है ५ 

यह ठीक है रिर्गांजी प्रारभिक काल से ही राम नाम म विश्वास करत 
है, परतु अपनी परिपस्वावस्या में उन्होंने स्पष्ट रूप स कहा है कि “मर राम 
दशरथ पुत्र राम नहा हैं । उनक लिए राम एक शाश्वत और स्वयभ्‌ सत्ता का 
दोतक है ।* यदि हम मान भी ले कि ग्राठी सगरुण ईश्वर म विश्वास करते है, 
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श्ध्ड ] गाँघीवाद को विनोबा की देन 


तो इससे उनके मदद त विचार का खडन नही होता, क्योकि अद्वत्तवाद 
निरीश्व॒रवादी नही बल्कि ईश्वरवादी सिद्धात है। खच तो यह है कि उसम 
ईश्वर का केंद्रीय महत्व है।' शक्र ने स्पष्टत अद्वत की जोर प्रवृत्ति के 
लिए ईश्वर-हृपा, प्रार्थना इत्यादि को आवश्यक माना है। परदु अद्भैतवाद 
ईश्वर से भी आगे जाता है और चरम तत्त्व को निरपेक्ष तथा जवैयक्तिक 
मानता है ।* 


यदि अर्द् तवाद मे हम सगुण ईश्वर कह स्थान नही भी देते हैं, तो इससे 
भी याँघी के पक्ष में जद्व॑त सिद्ध होता है । उतका अतिम रुप से ईश्वर के कारे 
में यह मानना कि “सत्य ही ईश्वर है'---अद्व तबाद का सूचक है।* कारण 
यह कि सत्य अर्थात निरपेक्ष सत्य एक जौर अवैयक्तिक होता है । साय-हो-साथ 
इसे नियुण भी कह सकते हैं । 


अद्वत का “ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या” गाघी को पूरे रूप में मान्य हैं।ड*िं 
अद्वत वी भाँति ही वे आत्मा और ब्रह्म वी एक्टा को भी स्दीकार करते है। वे 
कहते हैं--“यह अनुभव करना कि हमलोय॑ कुछ हैं, ईश्वर और अपनी आत्मा 
के बीच पट खडा करता है। इस अनुभूति का समास होना कि हम बुछ हैं, 
ईश्वर के साथ एक्कार होना है ।५ क्रद्वत की भांति ही गाँधी सभी धर्मों वी 
पा रमार्थिक एकता मे विश्वास करते हैं । फ्रि उनकी समाज-सेवा वी भावना 
भी अद्वौत भावना के अनुकूल है । स्वामी विवेकानन्द ने भी णहँल अनुभव के 
लिए सेवा के मार्ग को ही उचित समझा था। इस प्नकार प्रो० महादेवन इस 
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निष्कर्ष पर आते है कि रगाँती का ईश्दर वैष्णव न होवर जद्वैतयादी है। 
अब हम यह देखें कि ऊपर के विचार वहाँ तक सगत हैं ? गहराई से चितन 
करने पर डॉ० दत्त और प्रो> महादेवन--दोनो के विचार कुछ एकागी जैसे 
प्रनोत होते है । डॉ० दत्त को युक्तियाँ स्मष्ठत गाँवों वे ईश्वर वो वेष्णब 
ईश्वरवादी सिद्ध करती हैँ तथा शक्र के अर्थ मे अद् तयाद बा सड़न करती 
है। परतु प्रश्न है क्या सचमुच गाँधी फा ईश्वर धार्मिव ईश्वरवाद (शटाआओ) 
बग ईश्वर है ? यदि गाँदी वास्तव मे ईश्वरवादों हूँ तो उनने यह कटने का 
फि “आप जो कुछ भी बहते हैं या करते है उसमे ईश्वर विज्ञान कम और 
सर्य अधिक होना चाहिए! * का बया अर्थ रह जाता है ? फिर “ईश्वर सत्य है” 
चाक्‍य से “सत्य हो ईश्वर है! वाक्य पर प्रस्थान बा अर्थ समझ में नहों आता । 
इन बातो स तो यही सिद्ध होता है कि गाँती के विचार मे ईश्वर वी तुलता 
मे सत्य का ऊँचा स्थान है $ यद्यपि बोई भी ईइवरवादी चाहे वह वैप्णन 


हो या ईसाई या इस्जाम धर्म का सम्क, ईश्यर की यह व्यास्या स्वीश्ार नहों 
कर सकता । 


ईश्वर के जिए साँदी ने अग्रेजी का ही? (८) और इठ ([0) दोनो 
सर्व॒तामों का प्रयोग क्या है। प्राय सभी ईश्वरवादी ईश्वर के िए “हो 
(ए८) का ही प्रयोग करते है, 'इट” (0) का नहीं, क्योकि ये विचारद 
ईश्वर को पिता के समान ही व्यक्त्विपूर्ण मानते है । फिर ईश्वरवाद ईश्वर 
और उसके नियम--- दोनो को एक नहीं मानता । सह ईश्वर वो नियमों वर 
विधायक और सचाल्‍ूक मानता है। परतु गाँनी ईश्वर को नियम और 


नियामक-ोनो मानते हैं अत ईश्वर को स्थिति ऋगवैद के “ऋतु! के 
समान हो जाती है । 


इसी प्रकार ईश्वरवाद उपासक और उपास्य के द्वत को भी स्वीकार बरता 
है । परतु गाँधी सभी जीवो के समूह हा नाम ही ईश्यर देते है तथा आत्मा और 
ईश्वर की एकता वो स्जीवार बरते हैं। यद्यपि वे यदानदा बहते है “आदस 
खुदा नही लेक्नि खुदा के नूर स आदम जुदा नही,' परतु इस युक्ति के द्वारा 
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चीव जौर ईश्वर वा दस सिद्ध न होकर जीव सम ईश्वर वी खभी सभावनाएँ 
सिद्ध होती हैं । 

ईश्वरवादी सभी नतिक मूया के वापार के सूप म॒ ईश्वर को मानते हु 
अत इश्वर जौर मूयो क वीच विश्य विश्यपण सवब हो जाता हैं। परतु 
गाँती स्पष्ट रुप से क्टत हैं ईश्वर प्रेम है! “वह निभयता है. वह सत्य ह 
इत्यादि । उत गाजी का ईश्वर मूया का जातार नहा रहकर स्वत मूय बन 
जाता है ॥ ऐसे इश्वर को वैष्णवी इश्वर मानना मूर है । 


ईश्वरवादी वासिक भावना का तुष्टि के टिए अजब प्रार्थना शक्षद्धा 
ईश्वर कृपा आदि को आवश्यक मानत हैं परतु इनके द्वारा उपासक या तो इश्वर 
से कुज वस्तु की चाह रखता है जथवा जपन का विद्युद्ध रूप से ईश्वर पर 
सम पत रूर देना चाहता है। गयादी जक्ञा प्राथना के महत्व को घामिव भावना 
की तुष्टि के लिए स्त्रीकार करते हैं। परतु प्रावना क द्वारा व इश्वर स किसी 
वस्तु की चाह नहा रखते । इसक द्वारा व जपन जामा के सत्युणा वी याद 
करते हैं । यह झायद सामाय ईश्वरवाद स कुछ भिन है 


यदि ग्रावी के ईश्वर को रामसानुज का इंश्वर माना जाय, तो इसमे भी 
कठिवाइ उपस्थित होती है । रामानुज ईश्वर के स्व॒गत भद वो स्त्रीवार ररत 
हैं। परतु गात्री ईश्वर को सभी भश्रकार के भदा म मुक्त मानते हैं। उस्रम न 
तो जाति भेद है जौर न प क्ति भेद । 

फिर आशुभ की समस्था के विवचन मे गाँवी ने यह स्व्रीक्‍ार क्या है कि 
इश्बर कोई व्यक्ति चढ़ी है । इसलिए अशुभ और ईश्वर म कोई विरोध नहीं है । 
ईश्वर सत्य और नियम स्वरूप है जत एस ईश्वर के साथ ुम और स्ुभ-- 
दोनो रह सकत हैं । जो हमारे लिए च्रभ और अशुभ है आवश्यक नही है कि 
'छलज्न सस्ता क लिए अथवा सत्य तया नियम की दप्टि स भी उसी रूप भ पुभ 
आर अश्युमभ हो । जत॒ यह सब स्पष्ट कदता है कि गावी पारम्परिक अथ 
म ईश्वरवादी नहा हैं । 

सच ता यह है कि ग्राथी विसी भी विशप विचार बौर सम्प्रदाय क बदी 
नहा हैं । समनन्‍्व्रय उतका दप्टि है। सत्य की उपासना उतवा उन्शप्र है। एसी 
परिस्यिति स यह कहना वि वष्णव ईश्वर की पुष्टि हेतु ही उन्हान अनेक 
विचारों का लिया--उनके विचारा के साथ ययाय नहीं है । परत्ु हमारा यहाँ 
पर यह जभिप्राय नही छि गरावी वष्णव ईश्वर के विदादी हैँ या उनके ईश्वर म 
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वैष्णव ईश्वर की कोई विशेषता नही है । हमारा अभिप्नाय केवल इतना ही हू 
कि गावी ने ईश्यरबाइ को बहुत-सी विशेषताओं को ग्रहण विया परतु दसके 
जतिरिक्‍त भो कुछ विशेषताओं का जपनाया जिससे एक अजूठ प्रकार वी इश्यर 
चाग्णा के सर्जन में इन्हें सहायता मिरी ६ 

प्रो० महादेवन जहाँ तक डॉ० दत्त के तिचारो का खइन करत हैं, वहाँ 
तक वे ठोक है। परतु इसके आधार पर उनका यह निष्कर्प निका»ना कि 
शावी शकर के अर्थ म॑ जद्शैसवादी टै--देम कुछ देर तक सोचन के लिए 
बाध्य कता है । 


यथपि गाँवी अनक्रेश्वरवाद के विरोदी है, क्रिर भी उन्ह शकर के जय में 
अद्व॑ तवादी नही कहा जा सकता । शक्राचाय इश्वर पर विचार हमंशा ब्याव 
हारिक और पारमाथिक--दो दृष्टिया स करत है। व्यावह्गरिव दृष्टि स ईश्वर 
समुण है, परतु पारमाथिक दृष्टि से वह निगु ण है। गाय्री क चितन में सत्य को 
दो टुकड़े करके विचार करने की नीति नहों है $ अर्दत की भाति नैतिक नियम 
के लिए केयज सावन नहो है बल्वि बहू साध्य भो है। उतकी योजना में साधन 
साध्य एक है । क्ह्ी-कही पर विशेषकर अशुभ के विवेचन मे उन्होन अं तवाद 
वी आलोचना भी की है ॥ 

शकराचार्य के दर्शन मे अ््व॑ल के साथ द्वेत का कोई स्थान नहां है। 
उनकी अनुसार जगत्‌ भ्रम है । ऐसी स्थिति भे ईश्वर का ससार के साथ बोई 
चास्तविक सम्बन्त्र नहीं रह जाता है। जत यहा पर डॉ० दत्त ने ठीक ही कहा 
है कि अद्वत क साथ ढ त, स्थाद्वाद और अनेक/तताद का कभी समोग नही हो 
सबता । परतु गराधो न जद्वत के साथ हत, स्थादुयाद और अनकातवाद यो 
मिलाया है। यह उनकी समन्‍्जयवादी नीति का परिणाम है । 


प्रो० गहादेवन जपनी युक्तिया भे यह सिद्ध करना चाहते है कि गाँनी शकर- 
यादी है। परतु जब वे डा० दत्त क विचारों का खडन करते हैं, त्तो “अद्व॑तत' 
का प्रयाग सासान्‍य अये म करते है । अतएव वे इस दृष्टि स समस्या को उलझा 
देते है। बल्कि धह कहकर कि जद तवाद वेंष्णववाद का बिरोबी नहीं है, व 
अपन का एक अजीब स्थिति म ला देते हैं । एक आर तो वे गाँपो के ईश्वर का 
वैष्णव ईश्वर के रूप म॑ विरोव क्षी करते है तथा इसके लिए अनव त्बवा उपस्थित 
व्यरत हैं और फिर यह भी कहते हैं कि वैच्णववाद का अद्वतवाद से कोई विराय 
नहों है । यदि गावी को सामान्य अरे म॒ जद्व तवादी कहा जाय, तो इसम कोई 
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विरोव नहीं । परतु अत म निष्कर्य रूप म ओ० मसहादेवन उन्ह स्पप्ट शब्दा स 
शक्रवादी मानते है । वास्तव म गावी शकरवादी नहो हैं । 

सभी धर्मों की जाधारभूत पारमार्थिक एकता और स्वामी विवकक्‍ानद की 
सेवा भावना के रुपक के आधार पर भी गाँवी वो शकरवादी घोषित नही क्या 
जा सकता है| सर्वेश्रयम ता यह युक्ति ही बहुत दुर्बेठ है। यदि इसके सत्य को 
स्वीकार भी करें ता हमे माननो होगा कि गारों का सभी धर्मो की पारमाविक 
एकता मे विश्वास वा कारण उनका लत्त्वज्ञान नही, वीक उनका सत्य अहिसा 
का सिद्धात भी हो सकता है । फिर इस विश्वास का कारण उदका मानवतावाद 
भी हो सकता है । स्वामी विवक्तनन्द दी सेवा भावना, वदात-दर्शन त्तया उनके 
चितन का परिण्याम है, मात्र शकरवाद का परिणाम नही ॥ 

प्रो० महादेवन यह तर्क देने है कि गाँवी 'द्वत , 'स्थादवाद” और अनेकान्त- 
बाद का प्रयोग जैन जादि दाशंनिकों क जब में नही करते हैं ! इसी तक॑-प्रणाली 
से उन्हे यह भी मानना चाहिए कि वे “अद्वत का प्रयोग भी शकरवाद के अर्थ 
में नह। करते | परतु इतना तो अवश्य ही सत्य प्रतीत होता है कि गाँघी वी नीति 
समनन्‍्वयवादी है । वास्तव में डा० दत्त और प्रो० महादवन--दोनो अपती-अपनी 
विशप दृष्टि ही सामने रखकर विरोधी विचार का खडन करते हैं । दर्शत शास्त्र 
में यह प्रवृत्ति विशपषक्र तत्त्व सबधी प्रश्नो पर समातत रूपस चली आ रही 
है॥ तत्व सवधी प्रश्नो पर एक विचारक अपनी मौलिक्ता और दूमरे सिद्धातो 
से पायंत्रय घोषित करने के लिए दूसरे की बाता को स्वीकार करन के लिए. 
तैयार नही होते है। ऐसा करने मे उन्हें जपने सिछात का खडन होता-सा 
प्रतीत होता है ।! क्तु दर्शन का यह पूर्वाश्नट हम सत्य के समीप पहुचने से 
वचित रखता है । तत्त्व की समस्या एुक सरल बौर जीविंत समस्या है। हर 
व्यक्ति अपनी हृष्टि से इसपर अपने ढग से प्रकाश डाल सकता है। अत तत्व 
के सवध मे अनेक मत हो सकते हैं । सभी की सत्ता रह सकती है। अत दूसरे 
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के विचारों के खडन बरने की दृष्टि रखना पूर्वाग्रहपूर्ण है। सत्य को समझन के 
लिए पूर्वाप्रहा से ऊपर उठकर किसी के विचार का वैज्ञानिक की भाति उसी 
रूप में समझने का प्रयत्त करना चाहिए जिस रूप मे वह विचार स्वत हमारे 
सामने आता है। किसी कृत्रिम आकारा मे वाँजने स विशेष लाभ नही होगा । 


निष्पक्ष चितन के जाधार पर हम इस निष्कप पर पहुचते है कि गावी 
समनन्‍्वयवादी नीति के कारण त्तवा लोक-मगल की भावना से प्रेरित होकर 
असीम सत्य मे विश्वास रखते हुए भी अनेक धर्मों के ईश्वर राबधी विचारा को 
लेते हैं, उन विशेषताओं वर अविरोी समन्वय करते है, जिसे स्पष्ट शब्दो मे न 
तो ईश्वरवाद की सज्ञा दी जा सकती है और न अद्व॑तवाद की । उनकी ईश्वर 
चीो कापनो राचमुच्च एक विशेष प्रकार भी है जिसमे अनेक प्रकार क॑ शुभ मूत्यो 
का संगम है। साथ-साथ यह विचार इतना उन्मुक्त और व्यापक है कि इस हम 
अन्य प्रकार के प्रत्ययो के माध्यम से भी समझ सकते है । 


विनोबा भी गाँदी की समन्‍्वयवादी नीति को ही अपनाते है। जैसा हम 
देख चुके है कि नाममाला में उन्हाने अवंक घ॒र्मों में से ईश्वर वी मुख्य विशेष- 
ताओ को लेकर समन्वित क्या है। इसी प्रकार एक और अनेक तथा सगुण 
और निगु"ण वा भी उन्हाने अद्भुत समन्वय कया है। शकर, रामानुज जौर 
गावी को एक साथ मिठाने का इनका अद्वितीय प्रयास है । जैसा हम देख चुके 
हैं कि "एक! और 'जपक! का समन्वय इन्टोन स्पीनोजा की भाति द्रव्य-गुण 
सवध निरूपित कर क्या है। उत्तके जनुसार तथाकथित अनेकेश्तरवाद एक ही 
ईश्वर के अनन्त गुणा के भिनर-भिन्न प्रतीव है । ईश्वर के अनन्त शरुणा वी जभि- 
ध्यक्ति मूत्त पदार्थों के द्वारा अनेक रूपा में होती है। इन्द्र, वदण, राम, हृष्ण, 
शिव, दुर्गा, काठी, ईसा, मुहम्मद, बुद्ध, महावीर, नानक इत्यादि ईश्वर्त्व के 
विभिन रूप है। परतु ईश्वर के सनन्‍त्र गुणा वे हाते हुए भी आधार रूप मे एक 
ही ईश्वर को स्वीकार वरते है । वे कहते हू “ईश्वर एक है क्यात्रि वह जनर्यामी 
है? ॥ ' यह सुनते से थोडा-सा उठपठाग छगता है । परतु इसका आशय इतना 
ही है कि वैदिष्यपूर्ण विश्य के आधार व रूप से एवं ही तत्व व्याप्त है। अत 
ईश्वर सृष्टि के अणु-अणु, मे, जड़ चेतन म, सब्र व्यात है। दस जतेफता वे 
मध्य एकता क॑ तत्त्व को विज्ञान वी भाषा मे भी समजझ्ञा जा सउत्ता है। आधु- 
निक विज्ञान समध्त भौतिक जगत वा रूपातर विद्युत धारा वे रूप मे बर दता 
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है ।! इस रूप म भौतिक पदार्थ शक्ति का रूप ग्रहण कर लेता है ॥ जन जितन 


भी प्रकार के भीतिक पदाय्यें हैं व सभी >तिम रूप स एक ही विद्युव्‌ रहर हैं ॥ 
परतु इसके बावजूद मित्र भिद्र पदार्थो क स्वभाव सगठन के जनुप्त में भिन- 
मिन हीते हैं। इसी प्रकार व्यापक चैतन्य के रूप म ईश्वर एक है परतु विशिष्ट 
बस्तुजा के माध्यम से उसके सित भित्ठ ग्रुण प्रदठ होत हैं । जद तात्त्विव एख्ता 
के मध्य गुणो की जनेक्ता का समन्वय उचित ही है । 

इसी प्रकार विनोवा सगुण निग्रुण का बेद ही मिथ्या मानते हू। झनक 
जनुसार एक है तत्व सगुण, निगुण साकार जोर तिराकार के मध्य विधमान 
है। इस उन्हाने उदाहरण स स्पष्ट करते हुए कहा है, जैस, घी” पक्षर निगुण 
है, कठ स निकली हुईं धी ध्वति सगुण है, परतु भोजन भ पडोसा हुआ गाय दा 
घी साकार है,* उसी प्रकार विश्व मे “ निमुण बी चारपाई बिछी है, उसपर 
सगुण की शय्या सजी है, उस शय्या पर साकार भूत्ति लेटी है?।? ऊर्थात 
ईश्वर का ऊपरी हूप॑ साकार हें, मध्य रूप सगुण तथा इसका आधार निगु ण 
है । इस प्रकार के समनन्‍्वंध का भाव विनोबा रखते है ॥ 

गाली के समन्ययात्मक विचार म जोड़ मासूम पडता है। इसी हेतु विभिन 
विचारक इसके विलनित »शा पर ही वर देकर उसका स्वमूप निरूपित करत 
हैं । परतु विनोवा का समन्वय कलापूण है। णत इसके सबव से मतवाद की 
गु जाइश नहा रह जाती है। यह ठीक है कि इन्हाने जद्वत को भी स्वीकार 
किया है जौर सगुण रूप का भी परतु इनकी ध्यारपा शकर और रामानुज दोना 
मे भित है। इनका ईश्वर रामानुज को भाति न तो सर्वोच्च सत्ता है और न 
शकर की भाति वह केवल व्यावहारिक रूप से ही सत्य है ॥। ईश्वर मे ऊपर वी 
सत्ता है ब्रह्म गौर ईश्वर भी वास्तविक सत्ता है । उसे जसत्य नही कहां जा 
सकता ॥ जत यहाँ पर यह्‌ कहा जा सकता है कि विनोवा न ईश्वर के सवध 
मे याधी के ढीले ढाले समन्वथ को काफी चुरत और दुश्स्‍्त बचाया है । 
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(ख) आत्म-विचार 

£ गाँघों विचार में आत्म तत्व 

गाघी आत्मा के सवध मे विशप रूप स गीता-दशन पर अवठबित 
हुँ। इनके अनुसार आत्मा सभी प्राणिया सम एकता' स्थापित करने 
वाह एक शाश्वत और अवट असर* तत्व है। शरीर की सरया 
अनन्त है । इनके साथ प्राण जुडे रहते है। परतु अनक शरीरा के बीच एक 
ही आत्मा निवास करता है तथा शरीर के समाप्त हो जाने के बाद भी उसकी 
सत्ता समास नही होती ॥* यही कारण है कि सत्याग्रही बतमान जीवन मे 
विफलताआ दो देखकर अथोर नहा होता ।४ गाधी जामा को प्राण स भिन्‍न 
मानते है ।४ प्राण के लिए शरीर जावश्यक है परतु आत्मा वे लिए यह जावश्यक 
नही। भात्मा सचमुच मानव क अदर ईश्वर का निवास है।* यह ज्ञान की 
विषय वस्तु" नही है। यह स्वय चाता है जतएवं इद्धि स ऊपर की वस्तु 
है। आत्मा के कारण ही हम अन्त अनुभूतिजय ज्ञान प्रास होता है। आत्मा 
का सजन ईश्वर भी नहीं कर सकता है ।< यह एक स्वयभू सत्व है। आएमा 
शरीर से मित्र स्वतज पदायं है परतु इन्हे साँधी चरमतत्त्व नहीं मानते! 
जउनके अनुसार चरम तत्त्व तो ईश्वर है जो विश्व का सगठन जोर विनाश करता 
है ॥ आ-मा ईश्वर से नोचे को वस्तु है। 

आत्मा के सवध भे भी भारतोय दशन मे बई मत है । सारय दशन आत्मा 
को असाय मानता है। शकक्‍राचाय जात्मा को ब्रह्म सं भित नहीं मानते। 
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जअनान के कारण आत्मा ब्रह्म से भिन ग्रतीत हाना टै। ज्ञान वी अवम्या मे 
आत्मा और ब्रह्म का भेद मिट जाता है। रामानुजाचाय और अन्य वैष्णव 
सम्प्रदाय वे मानतवारे का यह वहना है कि आत्मा बहा से भिन्न है। यह 
वस्तुत ब्रह्म का शक अग है। यदि भांतिक पदायें ज्रह्म का शरीर है, तो आत्मा 
उसवा मन है। डॉ० डी० एम० दत्त गावी के आत्म-बविचार को वैष्णव विचार 
के समीप पान हैं, क्याकि गाँवी क कुछ उद्धर्णा स आत्मा और ईश्वर वा 
द्त स्पप्ट हो जाता है। एक वार व बहते हैं-- “आदमस खुदा नहीं लेक्िदि 
खुदा वे नूर से आदम जुदा नहीं ॥ * इसी प्रकार जीव मात्र को वे ईश्वर का 
अबनार मानत हैं ।* इनस ता यही सिद्ध होता है कि आत्मा सचमुच ब्रह्म या 
ईश्वर स भिन्‍त है। परतु यहाँ भी दास्तव में गावी का विचार समन्‍्वसवादी 
हैं। जैसा हम पहले दख आय हैं गाधी आत्मा जौर ईश्वर के यीय में परदा 
डाटन बाठ तत्त्व क॒ रुप मे जहकार को मानत हैं। अहवार समाप्त होते ही 
हम श्वर के साथ एकाकार हो जान है। यहाँ गाँवी शकर के नजदीक 
मारटूम पलते हैं। परतु इस ससार वा वे वास्तविक मानचत हैं, अन उन्हें 
ललरश शकरवादी कहना भूटठ होया । जो भी हो इतना तो स्पष्ट छगता है कि 
भा-मा सवधी गाँधी का विचार पूण नहीं है । आस्सा ईश्वर से कैपे राचधित्त 


है ? इसका जीव स॑ क्‍या सयध है ? इन घश्ना पर गावी अधिक विस्तार छे 
विचार नहीं करत । 


३ विनोया विचार भे आत्म तत्त्व 

विनावा आमा व ऊपर गहराद स विचार वरत हैं। थ झात्मा के स्वरूप, 
अमाण जोर इश्चका जीव, ईश्वर आदि के साथ सवध पर अठ्ग ने विचार करते 
हैं ॥ जत हम यद्टा पर एक एर कर जट्ग स विचार करेंगे। 


(क) आत्मा का स्वर्प आत्मा विनाबा के चितन मे तीसरे श्रकार का 
द्रत्य है । यहा पर जब हम प्रकार की वात करते हैं तो च्सका आधार केवल 
व्यापक व ही है, गुण नहीं। व्यापक्त्व वी दृष्टि स ब्रह्म स्रस अधिक व्यापक, 
अश्वर उसस कम ध्यापक औौर आमा उसम भी कम व्यापक च॑तन्य है। ऐसा 
विश्ट्यण के सिए समझा जा सकता हूं । 
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शब्द की 5दुत्वक्ति की हष्ठि रा विनोबा यह भानते है कि आत्मा शब्द की 
अत्पत्ति 'आत? धातु से हुई है जो मूलत “अस” और “भू क॑ बीच का शब्द 
है ५ 'अस!” का अथ है केवल 'होना”। अर्थात्‌ यह निगुण तत्व का सूचक 
है । भू का अर्थ है दिविध “भावयुक्त होना । यह खगुण का सूचक है। 
अतएव “आत्त? का अर्थ है 'हो सकनेवाला होना ---वीच की स्थिति। अर्थात 
सगुण गर्म निगुण $* अत जहा ब्रह्म निमु'ण, परमात्मा सगुण है, आत्मा सगुण 
निगुण है । केकिन यह सव भेद केवल विश्लेषण के लिए है। अतिम रूप से 
४ ईशादास्यमिद सर्वे ” ही यथाये है ।* 

विनोबा के अनुसार आत्मा शब्यता मूर्ति है। इसके लिए कुछ भी अस 
भव नहीं है।* सभी झक्तिया सभाव्य रूप स आत्मा म विद्यमान है। शरीर 
जैंसे आँख, कान, नाक इत्पादि शक्ति के मूल श्रोत नही है। इसीलिए आत्मा 
को सर्वेज्ञ ओर सर्वेशक्तिमान माना जाता है (४ 

आत्मा को समसने के लिए इसे शरीर और ईश्वर के साथ तुलनात्मक रूप 
से देखना आवश्यक है । आत्मा शरीर से कई बाता मे भित है।* शरीर की 
“मुख्य विशेषता उसवी परिवतनशीलताः क्षणभगुरता और सकीणता है परतु 
आत्मा एक सनातत, अविनाशी और व्यापक तत्त्व है ।+? यह एक ऐसा तत्व 
है “जो मानो एक अखंड बहता हुआ यरना है। उसपर जनेक क्लेवर आते 
आर जाते हैं । * शरीर की क्षणभगुरता, परिवर्ततशीलता और सवीणता जाधु- 
पनिक विज्ञान के द्वारा भी मान्य हो चुकी है। आधुनिक विज्ञान के अनुसार हर 
सात वर्षो में समूचा पुराना रक्त वदकू जाता है ।* अत इस हृष्टि से शरीर 
की परिवतनशीलता और क्षणभगुरता तो विचान को मान्य हो ही जाती है। 
हाँ, जब भौतिक पदार्थ शक्ति मे रूपावरित हो जाता है तो उस रुप मे वह 

१ विनोबा, आत्मज्ञान और विज्ञान, १,० ३२। 

२ उपरिवत्‌ ० ३२। 

३ उपरिवत्‌, प्रू० इ२। 

४ विनोबा विचार पोयी ५० ४०॥ 

७ बिनोबा साम्यसूनच्र, ४० २०३ 

रू विनोबा अब्यात्म-तत्व सुधा, २० १०३+ 

७ विनोबा, गीता प्रवचन २० २४। 

< उपरिवत्‌ बु० र४। 

७. उपखित्‌ ० २३। 


श्छ्ड ] साँचीवाद को विनोत्रा को देन 


नित्य माना जाता है। परतु विभोत्रा शरोर वो एक आकार या खोल के 
समाच मानते हैं। इसलिए इसको क्षणभगुरता लनिवार्थ सिद्ध होती है ; जरीर 
की सम्गीर्णंता तो इसक जायतन से ही सिद्ध है। परतु आत्मा चैतन्य जौर शक्ति 
स्वस्प है, जत जविनाणी होना स्वाभाविक है । च्‌कि चैतन्य का कोई अपना 
जहर नही होता, हम विशेष आकाराया प्रतीका के मसाध्यण सर उस समझते 
हैं, इसलिए जात्मा को रिसी सीमा मे वाँवता सभव नहां ह। इसीलिए आत्मा 
बा प्रवाह व्यापक्टव दी रोर ही होता है । विनोवा की राय मभ “हमारा 
आत्मा व्यापक होने के लिए छटपटाता रहता है, वह चाहता है कि सार जगत 
को गले छगा छें परतु उस हंम कोठरी में वद कर दंते हैं।”! शरीर ससोम 
है जत्त उसक आनन्द के लिए वस्तु-सम्पक चाहिए। वल्तु-सम्पर्क के जिए 
हम अपनी सीमा को मानता ही पत्ता है। परतु जात्मा को कसी वस्तु मे 
चाँधने से आतनद नहीं सिरता, उस तो जानद उन्मुक्तता, एकता जार समूह वे साथ 
तादात्म्य म मिलता है। फ्रि जब आत्मा अविनाशी है तथा ध्यापकत्व उसके 
स्वभाव भ है, तो इस सनात्तव मानना स्वाभाविक ही है । 


शरीर जन्म, बाल्य, योवन, जरा जौर मरण का विषय है। परतु जात्मा 
शरौर की उपप्रक्त अवस्पाओो म साक्षी का काम करता है। इसके अतिरिक्त 
शरीर के साथ इसका कोई सवध नहीं है ॥। अत निगुण हष्टि स विचार करन 
पर आत्मा जजर, जमर और स्वथन्तू है। परतु खगरुण दृष्टि से यह प्रसिश्वण 
जन्म लता है जौर मरण का विपय वनत्ता है ।* तनिगुशण और सगुण--दोना 
विचारो का सामने रखते हुए विनोवा थात्मा म्र दो भ्रवार की नित्यता को 
स्त्रीकार करते है। एक है कूटस्थ समित्यता जौर दूसरा है परिणामी नित्पता 3 
कूटस्थ मित्यता के अनुसार आत्मा में जन्म यूत्यु लागू नहीं होतो परतु परि 
णामदी तित्यता ख जम मरण आवश्यक है ।* 

आत्मा दी इस प्रकार की विश्पता प्रकट रुूरन में विनोबा की समन्वय 
वादी हष्टि सामन आती है। एक जोर ग्रीता आर वेदात ( खासकर शकर छषय 
वेदांत ) के निगुणी थात्मा आर दूसरी ओर महात्मा बुद्ध के जन्ामदाद जिसमे 
आत्मा को चैदन्य प्रवाह साना गया है--जा विनोवा न समन्वय क्या है॥ जात्मा 
को जैसा ऊपर हमन दखा सनातन माना गया हैं। खनातन का जर्य कवल्य 

> विनोदा, गोताई चितलिका, १० २० 

३ छपरिवत ५ प्रू० र०। 





त्तत्व-मीमासा [ श्णप्‌ 


यह सहा है हि अमुक तत्व सदा से एफ रूप मे विद्यमाद रहा है। बत्कि 
सनातन रा जे विनोवा करते है--- नित्य नूतन सनातत ॥ अर्थात सनात्न 
वहीं है जो नित्य नुतन होता रहे । >त जात्मा की स्स विशेषता छो जपना- 
कर ऊि प्रतिशभण वह जन्म लता ह जार मरता है-- सदी नूतनता की रुक्षावी 
गई है । फिर इन दोना ह्टिया को सामत रखने पर भो आात्मबाद छा भ्रद 
जडयाद स्‌ स्पष्ट दिखलाइ परता है बयाकि जत्वाद कसी भी मूल्य पर मत्यु के 
बाद जन्म की दल्पना नहीं कर सकता। 

प्रुन जरीर इद्विय, मन तथा बुद्धि--प सभी प्रद्नत्ि वे परिणाम है। 
जतएव ये प्रद्ृति दे किसी त छिसी ग्रुण के विषय जेबश्य होते ह। जस देह भ 
तमस का, इद्धिया सम रणस का तथा वुद्धि म सन्‍्च गुण वा प्रभाव रहता है । 
परतु विनोबा आत्मा वो गुणातीत मानते है।' प्रकृति का दोद गुण आत्मा म 
नहीं होता । आत्मा का निश्चित और दस्तुनिष्ठ ज्ञान प्राप्त करना भी सुश्किफ 
है । विनोवा की राय म-- पहटे आप्मा को कोई दख नह्त सत्ता । अगर देख 
सका भी तो बह बाक्शक्ति खो वँठता हैं--बोल नहीं सकता । यदि बोटनवाला 
मिठ भी जाय, तो सुतनेवाला नहीं मिठता हैँ । अगर कृतहूवश छुननेवाला 
भी प्राष्त हो जाय, तो भी समचने के नाम स यून्य ही होता है ।' * इसीलिए 
आत्मा फो अचित्य कहा गया हूँ । हा, यह ठीक है कि हम आम चिंतन शब्द 
का प्रयोग करते है परतु इसका अर्थ आत्मा ना चित्नन नहा आत्मदाबित 
क्य चितन है ॥* अात्मा तो जाविस्य हैँ ही । 


आत्मा शरीर स पृथक होते हुए भी उसम व्यास है । यह जाकाश सहित 
समस्त विरव मे व्याप्त है । यह्‌ समस्त दहो रू ब्यात ह* तथा इसीके कारण 
शरीर चेतना प्राप्त वतरता है । शरीर म चेतना या प्राण शक्ति आत्मा क चैतन्य 
के ही प्रतिविम्ज हूं ।0 था मा की सबस प्रधान विशेषता इसबी >हिछता हैं | 
यह समम्त बता मे ध्याम रहत हुए भी भवस जलिति है। इसी गुण के वारण 


आत्मा मे उत्ादितक्व दिगु णत्व अव्ययल्व, अतृत्य सवन्नदत्व सूक्ष्मतत्त्व, 





१ बिनादा विधार घोची, ए० ४० । 

२ उपरिवत्‌ पृ० ४९ | 

ड़ उपरिवत्‌, पू० ९१। 

४ विनोगा गीतसाई चितनिका, १० १६९ ७० ॥ 
५ उपरिवत्‌ पृ० १६० ६१। 


१७६ ] गाँवीबाद को विनोबा को देन 


अकाशकत्व और एक्ट्व के मुण स्दाभाविक रूप से आर जात है ॥१ इसीलिए 
विनोवा निरविकारता को जात्मा का शाश्वत सार और जमरता को प्रासमिक 
सार मानते हैं ।* 


जैन और साख्य दार्शनिक जात्मा वी सरब्ा जनेक मानते हैं। परतु 
विनोवा आत्मा को एक मानते हैं । उन्हांव यह कहा कि जात्मा एक है, माया 
झ्ुन्य हूँ । इसी एक और शून्य से झसस्य ससार वी सृष्टि हाती है।' जात्मा 
का नानात्व हमारे अज्ञान के कारण उत्पन होता हैं । जब हम गुण-दोपा को 
सामते रखकर झात्मा का विचार करते हैं, तो आत्माजों मे ग्रुणदोपों का 
वैपम्य दिखलाई पटता हैं । यही गुण वैथम्य आत्मा आत्मा के भेद का कारण 
है। विनोवा की राथ मे---/“जवत्वक भग्रुण बे पम्य अर्थात्‌ गुणा का चढाव-उत्तार 
जारी रहेगा, तवतक आत्मा का नानात्व वना रहेगा । तवतक एक ही आत्मा 
अलग-अलग दीखेगा । अर्वात्‌ आत्मा भे भेद रहेगा” ज्नत आत्मा की एकता 
को समझने के लिए गुण वैपम्य वी अविद्या से ऊपर उठना होगा । 

यहाँ पर लात्मा की एकता अद्व॑त वेदात क॑ प्रभाव को सामने छाती हैं । 
फिर गुण बैषम्य के खाघार पर अनेक आत्मा री सत्ता का बहिष्कार विनोबा की 
अपनी देन है । इस युक्ति के सहारे जैन और साख्य दाशंनिका को सतोपप्रद 
उतर मिल्ठ जाता है । 

(ख) आत्मा परसात्मा का नेद जिस प्रकार आत्मा शरीर म भिन्न हैँ 
उसी प्रकार यह परमात्मा या ईश्वर से भी भिन हैँ ॥ परतु यहाँ पर यह ध्यान 
देने की वात है कि जड या शरीर से जात्मा प्लराकारिक या भुणात्मक हृष्टि से 
भिन हैँ ॥ परतसु परमात्मा से इसकी भिन्नता प्राकारिक नही, जातिगत भिनता 
है। आत्मा और परमात्मा के भद्दो को वितोबा ने तिम्त प्रकार से व्यक्त 
किया है--- 

(क) आत्मा पविन्न या पूतात्मा का नाम हँ। परतु जब यह पृतात्मा 
व्यापक्त्व को ब्राप्त कर लेती है, तो यह परमात्मा या ईश्वर में 
परिणत हो जाती हूँ ४5 

उपरियत्‌ पृ० २६७ ॥ 

डपस्वितु, प्ृू० २६ । 

हे सावे, विनोंदा, बिचार पोथोी, पू० ५०। 

ड मंत्रों, माँ, १६६८, पृ० ५० | 

५ विनोवा, आत्मनज्नान और विज्ञान, पृ० ३२३॥ 





। 


तत्व-मीमासा [ १७७ 


(ख) जात्मा शुद्ध ओर असिद्ध हँँ। परतु ईश्वर शुद्ध और सिद्ध है । 

(ग) रूपक के सहारे व्यक्त करते हुए विनोबा ने बतलाया है कि “गगा 
का जल लोट मे रखकर वह लोठा सीलबन्द करके पूजा के लिए 
पूजा के घर मे रखते हैं। जास्मा इस गरगा के लोठे के समान 
है । परमात्मा गगा नदी जैसा है । दोना को पाप-निवारक शक्ति 
समान है, ताप-निदारक शक्ति मे अतर है ९ 


(घ) आत्म-दर्शव मोक्ष का स्वाद लेता है। परमात्मा-दर्शन मोक्ष का पेट 
अर भोजन करना है ॥ पहले का अनुभव दसी शरीर भे सभव है परतु 
दूसरे का देहपात के अनन्तर ३३ 

(६) परमेश्वर एक मूल सत्ता है। परतु भित-भित शरीरो मे साक्षी रूप 
से रहनेवाला आत्मा इस परमेश्वर का भिन-भित्र आभास है । 


ऊपर के आत्मा और परमात्मा के भेदो को देखने से यह स्पष्ट छूग्ता 
है कि आत्मा और परमात्मा में कोई मौलिक भेद नहीं है। इससे केवल इतना 
ही प्रकट होता है कि एक वी शक्ति सीमित है, परतु दूसरे वी शक्ति व्यापक । 
स्याय-चैशेषिक आत्मा को ईश्वर से पूणत भिन समानता है। यहाँ आत्मा एक 
प्रकार का शाशवत द्रव्य हैं | परतु ईश्वर इन द्वव्यो के सहारे ससार की सुष्दि 
करता हैँ। इसी प्रवार रामानुज के अनुसार आत्मा ईश्वर के सपूर्ण अगो का 
एक भाग हैँ । पूर्ण रूप मे ईश्वर आत्मा से एकदम भित्र हैँ। ईश्वर की कृपा 
हो सकती हूँ परतु आत्मा की नहीं। शकर की तरह विनोबा यह भी नहीं 
मानते कि आत्मा कौर ब्रह्म दोनो एक हो है। इस प्रकार विनोबा का विचार 
अपने आप में मौल्कि हू । 


(ग) जीव और आत्मा जीव और आत्मा--दोनो ईश्वर के सनातन 
अश हैं । इसका यह अर्थ नहीं कि जीव ईश्वर का एक टुक्डा हूँ ॥। इसका 
अर्थ इतना ही है कि जीव जल्चडवत्‌ ईश्वर का एक प्रतिविम्ब है ५ परतु 


विनोश,विचा र पोयी, प्० ५। 
उपरिवत्‌, प,० रर ॥ 

उपरिवतू, १० र३३। 

विनोवा, बोताई चितनिका, १० १5%॥ 
उपरिवत्‌, पृ० १८ ॥ 


गौं० वि० दे०--१२ 


नी न (छत ० 


१७८ ] बाँवीवाद को विनीबा की देन 


यह ए्रतिविम्व आत्मा की भाँति स्वक्षइ और तिर्मेठ नहों हैँ। इसमे मलिनता 
रहती हैं अत इसे 'पापात्मा” कहा गया हूँ । पापात्मा होने के बाते जीव- 
शुण-दोषो से प्रस्त रहता हैं । जब इसके दोष समाप्त हो जाते हैं, यह पूर्णंत 
च॒वित्र हो जाता हैं, तो यह आत्मा में परिणत हो जाता है। अत जीव और 
आत्मा में यह भेद है कि पहला अशुद्ध और असिद्ध हैं, दूसरा शुद्ध और सिद्ध ९ 


ऊपर के विवेचन से यह लगता हूँ कि आत्मा जीव और परमात्मा के बीच 

में विम्ब प्रतिविम्व का सवध है । परतु दर्शब मे यह सब्ध काफी आलोचना 

»का विषय रहा हैँ १ विम्ब-त्रतिविम्ब होने के लिए निश्चित आकार बी वस्तु का 
होना आवश्यक है । परतु हम जानते हैं कि चंतन्यस्वरूप होने के नाते न तो 
आत्मा का कोई जावार है और न ईश्वर का ॥ फिर दोनो मे विम्व प्रतिवस्ब 
कैसे हो सकता हैं ? इसीलिए कुच्ध वेदातिया ने भ्रतिविम्ववाद के स्थातव पर 
अबन्छेदवाद का सहारा लिया ॥ 

(धर) ब्रह्म, ईइबर और आत्मा विनोवा, ब्रह्म, ईश्वर और आत्मा में दो 
प्रकार के सब॒ध को मसातते है---एक समानता का सवध है और दूसरा भेद का 
सबंध । समानता के सबंध के आधार पर हम ब्रह्म, ईश्वर और आत्मा--त्तीनो 
को समान मानो है क्योकि तीना मे एक ही ब्रह्म तत्तद व्यारा हैं तथा तीचो 
आध्यात्मिक और च॑तन्य तत्व हैं! इन तीनो मे थुणो की समानता और शक्ति 
तथा सामथ्यं का भेद हैं । समानता के कारण ही विनोबा चार महावाकया के 
द्वारा अद्वात॒की चार भूमिकाजा को बतराते हैं॥ जैसे, "प्रज्ञान ब्रह्म--- 
अ्वैतज्ञान ।! “जियमात्मा ब्रह्म--ईश्वर साक्षात्कार। “अह ॒ब्रह्मास्मि-- 
आत्मानुभव” और *तव्‌ त्वम्‌ असि--विश्वोद्धार । 


भेद क॑ सबंध के आाधार पर विनोवा ईश्वर और आत्मा को ब्रह्म से खित 
सानत है। ब्रह्म चरम तत्व हूँ जौर जात्मा तथा ईश्वर उसकी भिन्न भित 
अभिष्यक्तिया है। इन तीनो में भेद करते हुए विनोवा ने कहा हैं--"जिसबी 
हमे अउुभूचि हाती है हम महसूस करते हैं झि हम हैं, वह आत्मा हैं। सामने 
सृष्टि खड़ी है, उसम परमेश्वर अन्तर्यामी रूप मे विराजमान हैं, वह 
परमेश्वर है आर ब्रह्म वह हैं, जिसम यह परमेनवर ौर यह आत्मा--दोनो ड्व 
जाते हैं ।” * अर्थात्‌ जात्मा शगैर-गत शरीर से भिन्र शरीर को पहचानन' वाला 

१ विनीत्रा आत्मज्ञात और विज्ञात, पृ० ३२। 

७ विनोब्रा विचार पोयो ए० ५। 

3 विनोबा, ओरणा प्रवाह, ए० ११९ ॥ 


चल्व-मीमासा [१७६ 


त्ततत्व हैं, ईश्वर सूष्ठि के अदर रहनेवाला सृष्टि को पहचानने वाला तत्त्व हूँ ।६ 
परतु ब्रह्म इन दोनों स ऊपर है । इसलिए विनोबा ने ईश्वर को ब्रह्म का भेद 
मान कर अनुमित ब्रह्म की सज्ञा दी है । विनोद के अनुसार आत्मा ब्रह्म ही 
हैँ परतु ईश्वर अनुमित ब्रह्म ॥ आत्मा की साक्षात्‌ अनुभूति के आधार पर हो 
हम ईश्वर का अनुमान करते है । 


इस स्थल पर विनोबा की स्थिति वहुत ही जटिल हो जासी है। यह 
बतछाना मुश्किल हो जाता हैं कि प्रधानता किसकी हँ--आत्मा की, ईश्वर को 
या ब्रह्म की ? एक जगह पर वे स्पष्टत कहते हैं कि हीना का भेद केवल 
विश्ल्पण के लिए है। सब मिलाकर 'ईशावास्यमिदम्‌र ही सत्य हैं। इसलिए 
यहाँ पर ईश्वर की प्रमुखता सूचित होती है । परतु जब वे ईश्वर को अनुमित 
बह्य सात लेते हैं तथा उस केवल अनेक प्रकार के घुभ गूल्या का घाम मानते हैं, 
त्तया चरम तत्त्व को अतिम रूप स निग्रुण मानते है, तो आत्मा और ब्रह्म वी 
प्रधानता झलकती हैं | अतण्व पहली स्थिति मे वे रामानुज वे तथा दूसरी स्थिति 
मर शकर के सॉनक्ट जान पड़ते हैं | कभी-कभी ईश्वर सत्य और ब्रह्म को समान 
आये मे प्रयोग कर उन्हे चरम तत्त्व मानते है । अत वास्तविक स्थिति कया 
धता छंगराना मुश्किल हो जाता हैं। 


परतु विनोबा का समत्वयवादी नीति और अख०७ दर्शन को सामने रखने 
प्र यह कठिनाई थोडो-सी हल्की हो जाती है । वस्तुत यहाँ पर विनोबा ने 
शकर, रामानुज ज्ञानेश्वर, बुद्ध जौर गाधी को एक साथ मिलाने का शब्रयास 
किया हूँ । खण्डित दृष्टि स देखन पर एक प्रजान और एक यौण मालूम पडता 
है। परतु समग्र हप्टि से देखन पर यह भेद मिट जाता हैं। बुए का जलू 
तालाब का जल और समुद्र का जल--भिन भित ईष्ट स महत्त्वपूण हा सकत है 
परतु अतिम रूप से जल की महत्ता में कोई सदेह नहा । इस दृष्टि स देखने पर 
सब वरावर ह | आत्मा, ईश्दर ब्रह्म आर सत्य अखण्ड इशन के रूप भ समान 
रूप स महत्त्वपूण है। लव से यह बाल विराययूण मालूम पड सकती है परतु 
वितको से नहीं । बिदोबा री पद्धति वितक की पद्धति है । 


(च) आत्मा ओर सौंदय बोध विनोवा क॑ अँनुयार आत्मा वा समावेश 
समस्त विभूनिया म है । इव विभूतियों से जहा कही भी आत्मनत्त्व प्रकट 
हता है, वही सॉँदर्य, सुख सत्तोप जौर जानद प्रकट होता हैं । इसलिए सौंदर्य- 

के उपरिवत्‌, पएृ० ११०॥ 


१८० ] गाँवीवाद को विनोबा की देन 


बोच का कारण आत्मा हा है। एक वार उन्होने सदाल्सा अग्रवाल को पत्र 
ल्खिते हुए कहा घा---“वाह्य विभृति-दर्शन से नो आनद होता है, उसका भी 
कारण यही हैं कि उसमे आत्मा का गुण प्रकट हाता हूँ । समुद्र को देखकर थात्मा 
की गभीरता, कमल को देखहर थत्मा वी अखिप्तता, रात क। देखहर आत्मा की 
अव्यक्तता, सूर्य को देखकर आत्मा की तेजस्विता, चद्ध वो देखकर जात्मा जी 
आह्वादकता, शिमालय को देखकर आत्मा की स्थिरता इत्यादि आत्मभावों 
'का अनुभव होता है, इसरिए जानद-लब्पि होती हैं। छपे हुएं अक्षरसु दर 
प्रतीत होते हैं, क्योकि उसमे आत्मा दी व्यवस्यितता प्रकट होती हूँ जौर व्यवस्था 
के मानी है समता । ल्खि हुए अक्षर सु दर प्रतीत होते है। उसका कारण 
अह है कि उसमे आत्मा की स्वच्छदता प्रकट होती हैं। जहाँ आत्मा की 
आतुकियित्‌ भी उपलब्धि होती हैँ, वह सौंदयं, सतोप, समाधान और सुख का 
बास होता हूँ ।7"* 


इस सबंध में यद्ध वबतछाना आवश्यक हुँ कि कवीरद्र रवीन्द्र ने सौदय को 
सत्य की अभिव्यक्ति के रूप मे देखा था। उनके लिए “सौंदर्य सत्य हैँ जौर सत्य 
सौंदयं है ।!”* परतु विनोया की व्यास्या में आत्मनिष्ठता गर्भित हैँ । ये सौंदर्य 
वी रहस्यवादी व्यारया नहीं कर व्यावहारिक व्याय्परा करते है। सचमुच 
सौ दर्यब्रोध मे बाह्य सामजस्य और सुव्यवस्था का उतना भहच््व नहीं है जितना 
महत्व द्रप्टा की दृष्टि का हैं। आगे भी हम देखेंगे कि विनोवा ने पश्चिमी 
डाशंनिक शोपेनहावर की भाँति विश्व को हमारी दृष्टि पर आश्वित मान 
ल्या हैँ 
(छ) भात्मा के अस्तित्व के प्रराण विनोया के अनुसार “आत्मा” और 
 अस्तित्व'--दीनो समानार्ंक हैं अत आत्मा का अस्तित्र' शब्द उनके लिए 
अनावश्यक है ।!”* फिर भी उन्होंने आत्मा के अस्तित्व को सिद्ध करने के लिए 
ऊुय युक्तियाँ दी हैं जी निमा प्रकार हैं-- 
(१) तात्त्विक युक्ति आत्म प्रत्यय हमारे मन मे हैं। अत इसका अस्तित्व 
होना स्वाभाविक है । यह विनोवा के इस वथन से सिद्ध होता है-- 
“आत्मा कैसे सिद्ध होता हैं ? तेरे इस अ्रश्न से सिद्ध होता है । मेरा 
यह उत्तर यदि झुभ्े घये, तो उस जचने से सिद्ध होता हैं 4 अगर न 
१ बजाज, रामझूण, (उम्पा०) बिनोदा के पत्र, ए० ८२४ 
2 प०्छणफट, पिब्लाइवेश3 चि&छका, 8बसऐबात एफ दी 
3 बिनोबा, विचइर-पोयो, ४० ८६।॥ 


तत्त्व-मीमासा [ श्टर 


जे, तो उस न जचने से सिद्ध हाता है””' अत आत्मा का अस्तित्व 


स्वत सिद्ध है। इसी प्रकार को यूक्ति शक्राचार्य तथा पश्चमी 
दार्शनिक डेकार्ट ने भी दी है । 


(२) अनुमव पर आधारित प्रमाण आत्मा का दूसरा प्रमाण हमारे 
दँनिक जीवन का अनुभव है । जब हमारा शरीर रुण हो जाता है, 
तो हम इस डाक्टर के पास ले जाते हैं। जब हमारे चर्खे मे 
खराबी आ जाती हैँ, तो इसे बढई के पास ले जाते है। चर्खा 
स्वय बढ़ई के पास नही जाता है । इससे यह सिद्ध होता हैं कि 
हम अपने शरीर और चरखे स भिन्‍त है जो इतके निमित्त काम करते 
है। हम अपन मन और बुद्धि स भी भिन्‍न है. क्योकि प्राय हम 
कहा करते हैं कि “हमारी बुद्धि इन दिनो ठीक से काम नहीं 
करती ।” “बहुत थकान आती हूँ ।? इत्यादि। इसका अथ है 
कि हम बुद्धि से भि्त हैं और यही आत्मा हूँ +* यह युक्ति सचमुच 
प्राह्म मालूम पड़ती है । परतु तक के लिए यह्‌ प्रगन किया जा 
सकता हैँ कि इस युक्ति से केवल इतना ही सिद्ध होता हैं कि शरीर 
भौतिक पदार्थ और वुद्धि से मिन हमारे जदर एक सत्ता हूँ ॥ परततु 
इसमे यह कहाँ सिद्ध होता हैं कि वह आत्मा ही हू ? जात्मा के 
स्थान पर वह कोई अन्‍य सत्ता हो सकती है । 


(३) दोष-सुधार पर आधारित प्रमाण विनोवा के अदुसार आए्मा देह 
से भिन्न चैतन्य है तथा इसका अस्तित्व है । प्राय यह देखा जाता 
है कि दोषो के ज्ञान हो जाने पर हम अपने को उनसे अर्ग कर 
सुधार कर लेते हैं। सुत्रार की चेतना आने पर केवलछ बर्तेमात के 
लिए ही नहीं मरणापरात जीवन के ?िए भी व्यवस्था कर डाल्ते 
है। इस प्रकार की चेतना किसी जल पदार्थ म नहीं होती है। 
यही जा अपने पढ़चानने का चैतन्य है वह आत्मा है।* 

उपयुक्त प्रमाणा के रहते हुए भी विनोबा की यह धारणा है कि आत्मा 

का ज्ञान अत्यक्ष, अनुमान और शब्द मे से क्षिखी भी सावद इस नही हो सकता 


| उपरिवत्‌, ए० ३८) 


<* विनोबा अष्योत्स-तत्त्व-सुधां, १० १०२-पे०३॥ 
ह उपरिवर्त्‌ पु० १०३) 


१८२ ] गाँघीवाद का बिनोवा दी देन 


है ।! यह अनुभव का दस्तु है जो नैतिक झतुशासन के प्रात्न करद से हा 
प्राप्त है सकता है । 


(ज) एअर और विनोबा समसामयिक भाषा विश्ट्यणवादी दाशौनक ए० 
जे० एअर न भिन्र भित अर्थों म प्रयुक्त होन वाल जात्मा का सत्ता का विरात्र 
किया है । विनोवा न जिस अर्थ म जात्मा की सत्ता को स्वीकार क्या है, उस 
घायद व यह कहकर विरोव करेंगे किः इस प्रकार वी आत्मा का इन्द्रियानुभव 
क द्वारा प्रमाणीकरण नहा होता अत यह निरथेक शब्द है जिसके बारे म 
कुछ भो कहा जा सकता है।* वे यह भी वहेंगे वि सत्ता शब्द का प्रयोग भी 
ठीक नहा है ॥ इसके बदरट दादद्िय प्रदुत॒ की घटना शद का ही प्रयोग हाता 
चाहिए ।* फिर प्रमाणित हो सक्‍नवालो कोइ घटना है ता वह इन्द्रिय-अ्रदत्त 
है जो न ता भीनिक है जीर न आध्यात्मिद । वह तटस्य वृत्ति बा है ई 

परत भाषा विश्टपणवादिया के उपयु क्‍त तर्कों स आत्मा की सत्ता का खडत 
विशुद्ध मप से न ता ताक्कि आधार पर होता है और न सामान्य वद्धि के 
आधार पर ही । प्रथमत एजर महोदय का यह मानना कि क्वल इन्द्रियानुभत 
क द्वारा प्रमाणित हा सच्रन वाल जावय टा सायेंन हैं --यूवाप्रट्पूण हैं। इसके 
पीच काई सबर तक नह है| यदि इसे विचानयोपी तक भी मान लें तो भा 
यह गटव सिद्ध होता है क्यादि जाघुनिक विचान वस तत््वाक बार से भी क्यत 
करता है जिसका जवतक प्रमाणोकरण नहा हां सका है । दसा जाघार पर 
विचान बे प्रयाग जाग बइत हैं । 

फिर विचान # वाक़्या का प्रमाणोकक्‍्रण भी जनिवायत साक्षात्‌ तराका से 
नहा हो पाता है॥ संस यदि वैज्ञानिक स॒ पूछा जाय कि क्‍या आप एल्क्ट्रोन, 
आंटोच पोजिटोन आर नन्‍यूट्रान को साक्षात्‌ रूप खा देख सकत है २ शायद उनका 
उत्तर यहो होगा कि इन सवच्य चान विभिन प्रकार क गुणा व्यवहारा आदि सर 
सववित पूर्व कल्पनाजा के सिद्ध हाने पर होता है। अन अतिम मप्र से इनक 
प्रमाणाररण का आवार परिणाम ही रह जाता है जो जयाक्षात्‌ प्रमाणीकरण है 4 





१ विनोदा शोताई चितनिका, प,० १८२६ 
2 कुवण 2 7] उद्ब्यण्टकुष प्रफाई अज्छ उ.एक्० ([7०फए्त्तरता, 
एच्कण्न उगाब्मत्ड 7त._ 4964) ए १26 


3 छप्रिवत पृ० १५३ ॥ 
४ उपरिबत्‌ घृ० 98३ ॥ 


तत्त्व-मीमासा [ १८३ 


यदि आत्मा वी सत्ता को भी असाक्षात्‌ रीति स प्रमाणित कर दिया जाय, तो 
उसकी सत्ता भे विश्वास करना चाहिए तथा उसे सार्थक शब्द मानना चाहिए। 
विनोवा ने शरीर, मन और बुद्धि मे भिन्न जिस आत्मा को पूर्वकल्पना वी हे 
उसका प्रमाणोकरण सामान्य बुद्धि से दौर परोक्षत आसानी से हो सकता है । 
आत्तज्ञान के जिन साधना को विनोवा ने बतटाया है उनके अभ्यास बरन से 
अनुदूठ परिणाम आता है, चैतन्य की वृद्धि होती है। लव इस परिणाम के ढ्वारा 
आत्मा की सत्ता प्रमाणित हो जातो है । 

दूसरी बात यह कि भाषा-विश्लेषणवादी दर्शन का कार्य भाषा का विश्ते- 
चण मानते हैं, तो फिर आत्मा या ईश्वर जैसे तत्त्वो का निषेध या भाव वे सगत 
त्तरीके से नहीं कर सकते । यह उतकी सोमा के बाहर की चीज है। भाषा 
को आधार पर यदि दे क्सी सत्ता का निपेव करते हैं, तो यह सीमा का अति- 
क्रमण है । हाँ यदि ईश्वर या आत्मतत्व की खोज करने वाला कहे कि ईश्वर या 
आत्मा नहीं है, तो वह बात्त मान्य हो सकती है । 


यदि शब्दार्थ विश्ेषय की दृष्टि से भी देखी जाय, तो “आत्मा! और 
*इश्वर” शब्द निरयंक प्रतीत नहीं होते । एअर को ये निरर्थक इसलिए रूगते है 
कि उनकी सार्थंकता की करूपना वहुत्त ही सकुचित है । यदि वस्तु, गुण, सबंध 
आदि वी सूचना देने वादे पद साथंक हैं जैसा एअर भानते है, तो फिर व्यापक 
चैत-य और चैंतन्य जिसके द्वारा शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि से भित्--इन सभी 
को संचालित और तियत्रित करने वाली सत्ता दा भाव है, इन्हें सूचित बरनेवाले 
आत्मा शब्द को क्यो नही सा्थंक माना जाय ? भछे ही इसके लिए एक तीसरे 
प्रकार के ही सार्थक पद वी वारणा बनानो पड़े ६ 


फिर विनोबा का यह तक तो अकादट्य मालूम पहसा है कि जब हम आत्मा 

के बारे मे प्रश्त करते हैँ और उसके उत्तर से सतुष्ठ या अमतुष्ट होत हैं, तो 
यह तभी सभव हूँ जब आत्मा शब्द साथंक है। बिना इसके अय॑ को समझे 
कैसे कह सकते हैं कि यह निरयँक हैं ? अत जात्मा को निरयक कहने वाले 
दाशशनिक उस व्यक्ति के समातर हैं जो जग रहने पर भी सोये रहने का स्वाग 
भरते है। सोया हुआ व्यक्ति पुकारने पर जय सकता हैं परतु सोय रहने के 
स्वाग रचने वार को कदापि नहीं जगाया जा सक्‍ता। भाषा-विश्लेषणवादी 
दाशंनिक आत्मा और ईश्वर का अर्य समझते हैं, अर्थ समझ कर उसके बारे में 


कथन करते हैं और आश्चयें की बात यह हैँ कि वे इतने पर भी निरर्यंक घोषित 
करते कह 8 


श्८४ गाबांवाद को विनोंबा की देव 


एअर आत्मा को इन्द्रिय प्रदत्त मान सकते हैं, उसे तटस्थ बुत्ति का मान 
सकते हैँ, परतु उसे गुणातीत मानना उन्हें स्वीकार्य नहीं है। यह इसीटिएं कि 
उनका अर्थे सबपी सिद्धात भित हूँ | वस्तुल उन्हे झमावना चाहिए कि जिस 
प्रकार ताकिक जगत मे कोई वस्तु भौतिक जौर मानसिक धर्म से परे हो सकती 
हैं, तो तात्विक जमत्‌ मे भी कुछ सता ऐसी हो सकती हैँ जिनको अव्णनीय, 
अचित्य और गुणातीत समझा जा सकता है । 

आत्मा के सब मे गाँवी के विचार सामान्य सनुष्य के विचार हैं। उन्होने 
आहएमा के स्वरूपनिरूपण, इसका शिप्र भिय्र तत्वों के साथ क्‍या सवध है, इसके 
अस्तित्व को कसे सिद्ध किया जा सकता है, इत्यादि प्रश्तो पर विचार नहीं 
किया है। विनोबा इन पररतो पर शास्त्रीय ढंग से विचार करते हैं । इसके 
अतिरिक्त विनोबा गीता की भाँति आत्मा को अजर, अमर और अविकारी 
मान कर घुप नही हो जाते हैं। थे आत्मा को शक्‍यता मूर्ति मानकर तथा 
उसकी परिणामी नित्यता को स्वीकार कर एक वैज्ञानिक व्याख्या प्रस्तुत बरते 
हूँ जी हमे प्रगति पथ की ओर उत्परित करता हैं। वैज्ञानिक बुद्धि कसी भी 
स्थिर ओर स्थायी दस्तु को स्वीकार नहीं करती । यह तो नूतनता और प्रगतति- 
शीछता म विश्वास करती है । अव विनोवा ने गाँवी वी आत्मा की घारणा 
को शास्त्रीय आधार तो प्रदान क्या ही उसे विज्ञान युग के अनुकूल भी 
बनाया हूँ 
हे पुनजन्म विचाद 

(क) गाँधी के बिचार आत्परा के पुनर्जेन्म मे विश्वास भारतीय दर्शन की 
एक विशेषता हैं । इस सिद्धात वा छगाब आत्मा की अमरता के सिद्धात स 
है। गाँवी भी अन्य भारतीय दाशंनिको वी भाति पुनर्जेन्म म विश्वास करते 
हैं। उनके लिए पुनज्न्म सिद्धात नहीं वल्कि तथ्य है ।( इसीलिए शायद वे 
इसकी स्थापना के लिए न कोर युक्ति प्रस्तुत करते हैं औौर न इस सिद्धात की 
व्याख्या करत का ही प्रयास करते हैं। पुनजन्म मे विश्वास गाँधी के 
सत्याग्रह कार्यक्रम के अनुकूल हैं। कोई सत्याग्रही अत-अत तक क्यो सत्य के 

4 (2) “ पफल्याक्रा हा'श0य उतते जटजफफ 8-९ गरा खाटाल ए८०- 


जाटड ४एाँह 06 ऐप 48675. 3५ फश्वॉल्या 3५ तगिट तेकाँफ #चूट ता # 
इपा?-त.4 73०८, पर०क्रकए. हि ब्कब वराडबतक ० एब्ला2क्, छ. 22 

(०) * [ एऋढा<एट गग फटफफात 3५ प्रणपन्‍के बड 7 फटाहएट व शंठ 
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लिए पोडा उठाता रहेगा यदि उसे भविष्य जीवन में विश्वास' न हो २ वह 
क्या सत्य के लिए अपने सगे सब्जियों का छोडने के लिए तैयार होगा ? पुनर्जेन्म 
मे विश्वास ही गांवी को अपने कार्यत्रमो का शताब्दियों मे भी दरन के लिए 
औरित करता हूँ ।१ फिर भी गाँवी यह मानते हैं कि पिछले जन्मा की बात याद 
नही रखना एक प्रकार से वरदान है। जीवन को आनन्दमय बनाने के लिए 
अनावश्यक स्मृतियों का बोझ उतरना ही चाहिए ।' इस प्रकार हम यह देखते 
हैं कि पुनजेन्स पर गाँधी केवल अपनी आस्था व्यक्त करते है । इसपर विशेष रूप 
से प्रकाश नही डालते । 

(व) विनोबा के विचार विनोवा गाघी की भाँति पुनर्जन्म मे बेवल 
आस्था ही व्यक्त नही करते बल्कि इसके समय॑न के लिए बुछ युक्तियाँ भी प्रस्तुत 
करते हैँ जो इस प्रकार हैं--- 

(अ) सृष्टि का अनादि और अनत होना विनोबा सृष्टि को अनादि 
और अनत मानते हैं। मानव इस सृष्टि मेक्‍्ब से हैं और क्ब॒तक 
रहेमा--यह किसी को मालूम नही है । इससे यह सिद्ध होता है कि 
वह पहले भी सृष्टि मे था और बाद में भी रहेगा । यदि यह कहा 
जाय कि मानव पहले से नही था और मरने के दाद नहीं रहेगा, तो 
इससे कई प्रकार की सअस्या उत्पन होगी । अत सृप्टि को अनादि 
और अनत मानना ही उचित है ॥ ऐसा मान लेन पर पुनर्जेन्म में 
विश्वास स्वाभाविक हो जाता हैं ॥४ विनोबा वी दस युक्ति से केवल 
इतना ही सिद्ध होता हैँ कि इस सूृध्टि मे मानव अनादि काल से है 
और अनत काछ तक रहेगा । इसस यह सिद्ध नहीं होता कि एक 
ही आत्मा बार-बार जन्म छेगी । न्ये-तय व्यक्ति भी तो जन्म ले 
सकते है ? अत यह प्रमाण उतना सबल नहीं है । 

(बज) क्संबिपाक पुनजेस्म को सिद्ध करता है प्राय ऐसा देखा जाता हैं 
कि स्वस्थ माता-पिता से जन्म लेद के वाद भी वोई बच्चा जन्म 
हेने वे कुछ समय बाद से हो सुख-दु ख भोगना घुरू कर देता हैं॥ 
अश्न है कि उसके सुख-दु ख के लिए कौन जिम्मेदार हैं ? अवश्य: 

] &#€९ट९३ ७१ ॥कचशाहुड गण 2/4दात्रव तिकादंत , 9? 004 

29 ऋतीब्राते, फेकराबाओ अधवि्विश्रिद जिल्ाप्पे॥१, 9 42 

3. 48 बढ, सिण्णादए, वीषड अजय रावत गण सिक्रहकक ए. 22. 


४ विनोबा चिन्तन, भ्रक छ, इ० ११। 


श्ट६ ] 


गाँवीवाद को विनोबा की देन 


ही उसका पुण्य और पाप हो इसका कारण है । परतु यदि वह अपने 
जन्म के पूर्व नही होता, तो फिर पाप और पुण्य भी अश्वभव था। 
इससे यह सिद्ध होता है कि वह पहले भीथा जौर बाद में भी 
रहेगा । ऐसा नहीं मानन पर कर्म और कमंकठ कया नियम ही दूट 
जाता हूँ ।* 

'निएचय ही यह युक्ति पहले की अपेक्षा अविक सबरू मालूम 
पडत्ती है. परतु इस युक्ति का आधारवाक्य कम सचिद्धात है, जो 
विवोद से मुक्त नहीं है। कुछ विचारक जैसे, चार्वाक यह मानते 
हैं कि वर्तमान जीवन के सुख-दुख की ब्याख्या प्राकृतिक नियम से 
ही की जा सकती है। पिछदे कर्म के अनुसार वर्तमान जीवन में 
फठ मिलता है या नहीं, यह स्वयं शोध का विषय हे । जत 
सशयपूर्ण आधारवाक्य का निष्क्ष कैसे असदिग्व हो सकता है? 


(स) साक्षात्‌ अनुमद साक्षात अनुभव के द्वारा कभी-कभी पिछठ 


जन्म वी बातो का स्मरण होता है। जैसे-जैस हमारी वुद्धि पू्व॑ 
सस्कारो से मुक्त होतो जाती है, और चित्त निर्मेल होता जाता है, 
बैस-वैसे हमे अपने पिछले जन्‍्ग सी बहुत-सो बाता वा भोटा-मोटी 
स्मरण होने लगता है ॥ यह कहां जाता है कि गौतम बुद्ध, ज्ञानदेव, 
जौर डॉ० अनीदीसेंट को अपने पूर्वेजन्स की बहुत-सी बात मापछूम 
थी। विनोबा ने स्वयं अपने जीवन के अनुभवा के सहारे भी इस 
प्रमाणित करने का प्रयास किया है ।* इन अनुभवों स पुनर्जेन्म वी 
सथायेता सिद्ध होती है।* इस युक्ति के सवध् मे अभी इतता ही 
कहना उचित होगा कि इस दिशा स अभी शोध चल रहे है। 
बहत-सी ऐसी घटनाएँ मिली हैं जिसमे व्यक्ति अपने पूर्व॑जन्म थी 


१ उपरिदत्‌ पृ० १६॥ 

३ एक बार विनोता भपन्ी माता के साथ पूना में ही कसी दूसरी जगद जाने 
बाले थे। उ्त समय उनको अवस्था तोन चार खाल की थी। उन्होंने उम स्थान पर 
चहुँचने के भू दी बतलाया कि वद कसा स्थान दै। इस घटना से उन्दोंने यह अनुमान 
किया कि वे झवश्य हो उस्त स्थान से पिछले जन्म में परिचित थे। दूसटी बात यह कि 
फ्वनोबा के वगला सीखने मैं सबसे कम समय लगा ॥ इससे वे यह अनुमान ऋरते हैं कि 
ले पिछले जन्म में बगालोये। वे सिनेमा में अपनी अरुचि का कारण मानते दें कि 
पिछल जन्म में वे इसको लुराइयों का काफी अनुभव वर चुके होंगे। श्न सभी शअजु 
अर्वों से वे धुनज-म को प्रदाणित वरते हैं ।-- विनोबा चितन, अक ७, ९० १२ १३६ 

है उपरिवत्‌ , ५० १२-१३१॥ 


तत््व-मीमासा [ १८७ 


सारी घटनाआ को कह देता है और वे प्रमाणित भी हो जाती है । 
परतु अभी इसपर निर्णय देना उचित नहीं। विनोबा ने जिन 
जपने अनुभवों की चर्चा को है, उनकी व्यास्था दूसरे प्रकार से भी 
की जा सकती है ॥ जत उसे एकमाज्न प्रमाण नहीं कह सकते । 
(हू) अन्‍य लोगो का समर्थन विनोवा के अनुसार इस्लाम धर्म भी 
मृत्यु के बाद के जीवन को स्वीकार करता है। यह ठोक है कि 
इस्लाम धर्म मृत्यु के बाद भी सूदम शरीर के कत्रिम्तान में पड़े 
रहने की कल्पता करता है। यह शरीर नया शरीर घारण करता 
हैं या नहीं, इसपर यह बुछ भी नहीं कहता। परतु मृत्यु 
के बाद भी जीवन हैँ, इसमे विश्वास करता हैं ।* 
अब प्रश्त हैँ कि मानव का पुनजन्म केवल उच्च योनियों में होता हैं या 
िम्त योनि मे भी २? श्री अरविन्द यह मानते हैं. कि मानव का पुनर्जन्म उच्च 
योनि मे ही होता है । परतु विनोबा के अनुसार यह कोई सामान्य नियम 
नहीं हूँ । पुनर्जन्म क्सि योनि से होगा--यह मनुष्य की वासना के प्रकार जौर 
सीब्ता पर निर्भर हैं। मनुष्य को यह पूरी स्वतत्रता है कि वह निम्न कोदि 
ली वासना रखे या उच्च कोटि को । जँसी वासना रहेंगी बँसी ही योति उसे 
आाप्त होगी ।* 
जहंतक पुनर्जन्म के चक्र से बचन का प्रश्न है, बितोबा यह भानते है वि 
जब कोई ऐसी अवस्था प्राप्त कर छेता हैँ जिसमे उसके मत में किसी प्रकार की 
अतिक्रिया उत्पन नही होती, तो वह व्यक्ति दूसरे जन्म में स्वाभाविक रूप से 
स्थितप्रज्ञ॒ता या साम्य को प्रास करता हैं। इस प्रकार के दो-तीन जन्म वे 
जाद वह पुनर्जन्म के चक्र से मुक्त हो जाता है तथा उसे मोक्ष की त्राप्ति 
ह्होतो हूँ ॥९ 
पुतजन्म का रहम्य अब दिन-प्रतिदिन सुल्झता जा रहा है। यह केवठ 
आवविश्वास और दर्शन को वस्तु ही नही रह गया हूँ, बल्कि वैज्ञानिक तरीके 
के भी इसकी सत्यता को सिद्ध किया जा रहा है। परामनोविद्याबाला ने इस 
घर कुछ रिसर्च भी विए हैं। अत विनोबा की युक्तियाँ भले ही उतनी समत 
9 उपरिवत, पृ० १२०१३३॥ 
२ उपरिवत्‌ पु० १७॥ 
५] पच्छग्हद च्छ. 2ीबॉ.4दघक्त ( ज्‌892802953, हिख7ए2 फट छ5ग्याए्टॉए2 
क्फ्गीक्ऋ्य ), ए 7॥ 


कट ] शाँवीवाद को विनोवा की देन 


आओऔर सव5 न हो, परतु आगे के होनवाले जम्वेषण म इसका अवश्य ही योग 
दान रहेगा । 


गाँधी के लिए पुन्जेन्‍्म केवछ आस्था का विपय था। जिसपर 
छन्‍्हांने जपो मस्त सत्याग्रह के कार्यक्रम नो आधारित कया उसके बारे म 
उन्हे कुछ कहटा आवश्यक था। उसे युक्तियों से सब बनाना भी चाहिए 
था। विनोबा न गाँधी के इस कार्य को पूरा करने का प्लयास क्या हें। 
उन्होने शास्त्रोय ढंग से, अपेक्षाकृत सगत तरीके से पुनर्जन्म के सिद्धात को 
रखा हूँ । 


जगत-विचार 
१ मसाँधी के विचार 


गाँधी का जगत-धव पी खिद्धात उनके सत्य सववी सिद्धाल पर लाघारित 
है। झतके अनुसार यह जगत सत्य था ईश्वर वी मभिव्यक्तियों के अतिरिक्त 
भौर कुछ भो नहीं है। विश्व की नाना प्रकार की वस्तुएँ --सजीव, निर्जीव, 
चर भचर, ग्रह-नक्षत्र, तारे, सु्यं भादि एक ही सत्य बी विभित अभिव्यक्तियाँ 
हैं ।* अत ईश्वर से अल्ग विश्व की सत्ता सभव नही है। ईश्वर वी झभि- 
व्यक्ति होने के कारण जगत्‌ को हेय हृष्टि स भी नहीं देखा जा सकता है । 
उत्के अनुसार ईश्वर का भृत्त या प्रच्छेत रूप उतना महत्त्वपुर्ण नहीं है 
जितना उसका व्यक्त, मूत्तं मानव रूप मे अवतरित होता है ।* 


गावी शक्‍कर वी भाँति न तो जग्त्‌ को मिथ्या मानते हैं और न रामानुज 
की भांति इसे ईश्वर का वास्तविक परिणाम ही मानते है। इनका विधार 





] 47 #€९०हग्रादव८ 030 "09वें गाद्याग्रा८४5 लाफा5ट] व उग्याप्रायटए- 
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समन्वय का है। एक ओर तो थे जगत्‌ को सर्वोच्च सत्ता को वास्तविक 
भभिव्यक्ति मानते हुए प्रततत होने हैं, तो दूसरी भोर कभी-कभी इस ससार को 
परिवत्ततशोल और भवास्तविक भी कह डालते हैं। गाधी जब जगत्‌ को 
अदास्तविक कहते हैं, तो उतका अभिप्राय इसको परिवतेनशील्ता स है।॥ 
परिवरतेनशील्ता आर अवास्तविकता उनको योजना में एक समान है ॥* 


तार्दिक दृष्टि से गाँधी के अनुसार यह जगत्‌ वास्तविक है, परतु उपर- 
कूुपर से शायद हमे मालूम पछे कि यह जवास्तविक है । चु*कि जगत का 
ज्ाघार सत्य है, अत यह भी सत्य है। यह भी सत्य है कि भ्रकृति में हर 
क्षण परिवर्तन होते रहते है। यह ससार परिवर्तेनशील गौर क्षणभगुर 
है और इस हृष्टि से यह अनित्य भी हे। परतु किसी भी मूल्य पर इस जगत 
को शकर की तरह विवत्त या भ्रम नही कहा जा सकता। मत शकर वी 
तुलना में ग्राची का स्थान जंगत्‌ के सबध में ययार्थंवादी है । फिर भी व विश्व 
की बास्तविक स्थिति को सफलतापूर्वक स्पष्ट नहीं कर पाये हैँ। थआंगे हम 
देखेंगे कि विनोदा ने इसे स्पष्ट करने का प्रयास कया है ॥ वस्तुत गांधी के 
जगत्‌ विचार पर वुद्ध के क्षणिक्वाद, जैतो के अनेकान्तवाद, रामानुज के 
विशिष्टाईं तवाद आर शवार के अद्ग॑तका प्रभाव है कौर लगता है कि यहा 
सभी का समन्वय है ॥ 


जगत्‌ को उत्पत्ति के सबध म गाँधी ने विशेष ढग से विचार नहीं क्या 
है। हा, इसके सबध में भारतोय दर्शन का विकासवाद और देश-काल की 
अनन्तता उन्हे स्वीकार्य है। फिर भी इनके समयन में उन्होन कोई युक्ति 
उपस्थित मही की है। मग्राच्री जगद्‌ को झुभ मानते है क्योकि इसम जीवन, 

.] #्तुफ्त्छा फाड शएद्गाब्काट ऐग्रयबा650 00एणश7 ६0० ९ 
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श्ह्न्ु गाँधीवाद का विनोवा वी देन 


नियम, सौन्दर्य और व्यवस्था है। जगतु अ्रयोजनपूर्ण है । इसमे वहीं भी भस्त- 
व्पस्तता नही है| सर्वत्र नियमों का साम्राज्य हैं। इसी कारण विश्व वा विध्वस 
नहीं हो पाता है। जगतु प्रेम के नियम से ही व्यास है। ग्रह, नक्षत्र, तारे 
भादि सभी प्रेम या सावयंथ के नियम से ही बँचे हुए हैं ॥ इसीके वारण प्रह्सि 
वी सत्ता है । 

वस्तुत गाँधी के जगतु वे शुभरव का आधार ही उनकी तत्त्व-मीमाझ्या है | 
जब यह जगत्‌ सच्विदानन्द टैश्दर की कभिव्यक्ति है तो इस शुभ होना ही 
चाहिए।  प्रश्चिमी दाशेंनिक शौपेड्टायर न सवल्‍्प को विश्व था कझाधारु 
तत्त्व माना । इसके परिणामस्वरूप विश्व का दु खधूर्ण चित्रण हुआ वर्योकि 
सबल्‍फ या इच्छा के कारण भोग वी रिप्सा जगतो है जो बभी हमें शाति और 
सुख से जीने नहीं देता 4 परतु गाँदी के अनुसार जगतु वा आधार ज्ञान और 
ब्रेम स्वरूप तत्त्व है ॥ बतत प्रद्ृति मे जहाँ कहीं भी विनाश, अव्यवस्या और 
मृत्यु वी टु'खान्त घटनाएँ दिखाई पड़ती हैं, उन्हें प्रेम के द्वारा दुर कर विश्क 
के आनन्द को कायम रखा जा सबता है। 
४ विनोबा के विचार 


(भ) ह्फूर्तिताद_ जगत्‌ वे! सबंध में विनोवा था विचार स्पूर्तिवाद 
कहताता है। स्फूतिवाद इस विश्व को ब्रह्म वी स्पूर्ति मानता है। 'स्फूति! 
स्रस्कृत के स्फूरण क्रिया स बना है जो 'म्फुर! लौर ल्युट्‌! प्रत्ययो स निर्मित 
है। स्फुरण” का अर्थ “विकास! ' या “प्रसार” मे जिया जाता है हिन्दी शब्दकौश 
के अनुसार स्कुरण का अर 'क्म्पन दे होता है। विनोवा न स्फूर्ति का प्रयोग 
“शक्ति।, टताजगी!, “प्रेरणा? भादि वे अयों मे क्या है ।" १रतु जब विश्त को 
ब्रह्म की स्फूरति कह्म जाता है, तो इसका अर्थ ब्रद्म] के विकास, उसकी शक्ति और 
उसके कआह्ारिक आर गतिशाट रूप स है। प्रह्म अपनी मौरिव अवस्था मे 
निगुण, निष्क्रिय और निराक्षार रहता है | इस अवस्था थो हम ब्रह्म का अव्यक्त 
रूप भी कट सवत हैं। विश्व ब्रद्म का व्यक्त रूप है । इसरटिए इस विनोबा 


4६ भद्टाचाय जी तागनाथ (संऋलित) वाचस्पत्यम्‌, बारायमी, चौखभा सम्झत 
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3 वर्मा, रामचद, (स्पा०)» सरविप्त हिंदी शाग्द-सावर, (काशां, नागरी 
अचारियणी समा) पृ० १३२२-२३ ४ 

३ देख प्रेरणा प्रदाह, ४० १७० त्रिवेणी, 2० २६ गीता-प्रवचन, ९१ १८० 
और ज्ञानदेव चिन्तनिका, इ० ११5४॥ 


तत्त्व-मीमासा [१६९१ 


ने भत्यक्ष ब्रह्म' कहा है । जर्वातव्‌ अब्यक्त त्रह्म ज्ागे चलकर सग्रुण सक्रिय 
और साकार भूमिका ग्रहण करता है । यह उसका आध्यात्मिक स्वस्प है । फिर 
भावातीत ब्रह्म स्वभावयुक्त हो जाता है ॥ यह उसकी भ्रकृृति युक्त अवस्था है । 
इसमे से सगुण, सक्रिय ओर निराकार दशा होती है । उसे विनोबा मे कम 
सज्िित-अह्य कहा है। फिर जब कर्म सन्नित ब्रह्म आकार को ग्रहण करता है, तो 
उमस थआधिभौतिक सृष्टि का निर्माण होता है! आधिभौतिक सृष्टि भे से 
हो उमे सभालने के लिए अहकार का उदय होता है। इसे जीव या प्रुपप कहते 
हैं । चूकि यह इस आकार का अभिमानी देवता है इसलिए इसे “अधिदंवत * 
भो कहते हैं। जव पुरुष यज्ञ, ज्ञान और तप के द्वारा अपने को परिशुद्ध नर 
लता है, तो इसे ब्रह्य को अधि यथे मवस्था कहते हैं ॥ यह प्राणी वी जीवन 

मुक्ति को अवस्था हैं। परतु जब शरीर से भी पिंड छुट जाता है, तो प्राणी 
विशुद्ध ब्रह्म की अवस्था भ लोन हो जाता है । इस सपूर्ण प्रक्रिया को विनोबा 
ने अपनो पुस्तक शीताई-चिन्तनिका म॑ बतलाने का प्रयत्न किया है ॥' इसे 
चित्र के द्वारा निम्त प्रकार स॑ भ्रस्तुत किया जा सकता है। 


रा निर्दु॒णा ह 
हे ( 


पिरहंकार सखुण 
| ! 
| 
साहेंक्ार सक्रिय 


कर साकार रा 
हि साकार 

इस श्रक र यह सिद्ध हो जाता है वि पगतु जो जड जाव आर चैतन्य आदि 
नाना प्रकार की वस्तुजों स वर्ण है--ब्रह्म का स्फुरण मात्र है। ब्रह्म के विविन 
रूप विकास क्‍य ही यह जयत्‌ परिणास है । 

ब्रह्म स जगत को व्याल्या वी पुरानी परम्परा भारतोय दर्शन को प्राप्त 
है। उपनिषद म तो त्रह्म के आधार पर समस्त विश्व वी उत्पत्ति की व्यास्या 

१ विन्दोड, गीताई चिन्तनिका, १० ६८ ९९।॥ 


श्६र२ ] गाँचीवाद को विनोबा की देन 


चीी ही गई है । वेदात दाशेनिको ते अपने-अपने टग से ब्रह्म के भावार पर 
विश्व वी व्यास्या को है जिसमे शक्र का विवत्तवाद! और रामातुज का 'परि- 
जामवाद” प्रसिद्ध है । विनोबा की व्याख्या इन दोनों से भिन है / शकर के 
मायावाद के प्रति विनोवा का यह नाक्षेप है कि यदि रस्मी में पहले से सपं का 
चर्म विद्यमान नही हो, तो लाख कोशिश करने पर भी वह सर्प वी तरह दिखाई 
नहीं पड़ सकता क्योकि अंसत्‌ से कसी भी वस्तु का प्रादुर्भाव नहीं होता $ यदि 
चअह्य मे जगत्‌ का घर्मं विद्यमान नही हो, तो वह क्ञी भी विश्व की भांति प्रतीत 
नही हो सकता। अतएब यह रासार बहा कया जिवरत्ते नहीं वल्कि परिणाम 
है | इसे उन्होने “रज्जु-सपंबत्‌ परिणाम” कहा है ॥९ 


रामानुज के प्रति असहमति प्रकट करते हुए विनोबा उनके 'काचन- 
ककणवत्-परिणाम? के न्याय को भी खडित करते हैं। इसके अनुसार बास्त- 
विक सत्ता देवल काचत वी हो होती है । ककण का अलग से कुछ भी मूल्य 
नहीं होता । स्वर्णाबार आभूषण कोर सोना--दोनो का बराबर मूल्य माँक्ता 
है। इसी प्रकार ब्रह्म और विश्व--दोतो मे ब्रह ही वास्तविक है। विश्व 
एक प्रकार से मिथ्या है । इसे दिनोवा से 'कफ़्णवत्लिवर्त? वी सन्ञा दी है ।* 
इस प्रकार विनोबा के अनुसार ससार न तो शैकर की तरह नबवास्तविक हैं 
आओऔर न यह रामानुज वी तरह वास्तविक है। छत जगत्‌ को माया कहकर 
इससे भागवर सन्यास लेने याके तथा जगतु को वास्तविक मानकर इसमे रमण 
करनेवाले--दीनो सत्य से दूर हैं। बन्तर केवल इतना ही है कि एक रउजु- 
सप॑ से डर कर भागता है बोर दूसरा उसे सत्य समझ कर उसकी पिटाई 
आरता है ॥* 


विनोवा स्फूलिवाद का सुर स्रोत महाराष्ट्र के सत शानेश्वर (१३वीं शताब्दी) 
के विचारो मे पाते हैं। सन्त शानेश्वर बपनी पुस्तक अमृतानुभब में अबि- 
आवाद और मायावाद वा खडन करते हैं। उनके अनुसार ब्रह्म केबल विश्व 
बा आधार हो नही है वल्कि जगत्‌ वा प्रत्येक कण ब्रह्म के द्वारा निर्मित है। 
ससार में कोई ऐसी सत्ता नही है जो ब्रह्म मे बऊग है तथा उससे भिन्न है॥ 
इसलिए माष्यात्मिक अनुभव के किए जगत्‌ से अलग होने वी आवश्यकता नहीं 





९ विन्योबा्नचितन, भक १६, १० न०८॥ 
२ उपरिवत्‌, पृ० २०८। 
३ बिनोवा, विचार पोयी, इ० २६ । 


तत्त्न-मीमासा [१६३ 


है।* चरम तत्त्व और यह ससार अवियोज्य रूप से एक दूसरे से जुडा हुला 
है। भालकारिक भाषा मे ज्ञानेश्वर ने कहा है जिसका समर्थन विनोबा ते 
किया है--“निगुण की चारपाई विछी है। उसपर सगुण की शय्या सजी है । 
उस शब्या पर साकार मुत्ति छेटी है। ऐसा है विश्व का स्वरूप ।?!* इस प्रकार 
ज्ञानेश्वर के अनुसार सारा विश्व ब्रह्ममय है।* यह ब्रह्म की स्कूरति है। वितोवा 
इसी 'स्फूर्ति” का समर्थन करते हैं। स्फूर्ति, जेसा हम देख चुके है कि शक्ति मोर 
गतिशीलता का सूचक है, इस अर्थ मे जगत्‌ शक्तिस्वरूप और परिवरतंबशील है । 
सृष्टि में वुछ भी स्थल ओर स्थायी नही है। बौद्ध दा्शनिको की भाति बिनोबा 
यह मानते हैं कि सृष्ठि हर क्षण बदलती रहती है तथा नये-तये रूपो को घारण 
करतो है । परिवततंनशीछता के कारण इसमे नवीनता, ताजगी और अमरता बनी 
हुई रहती है। इसी कारण सूष्टि का शाश्वत रूप कायम रहता है तथा हमे 
सफूति मिलती रहती है ॥ 

भाघुनिक विज्ञान आज इस तिष्कर्थ पर आया है कि भुत का कोई भी कण 
अन्तिम रूप से विद्य त्‌, चुम्बकीस तथा ईधर शक्ति और तरगो के रूप मे परि« 
णत ही जाता है। यह तो भूत के एक कण की बात हुई। परतु यद्धि बिश्व 
को सपूर्णता में भी लिया जस्य, तो वैज्ञानिक यह मानते है कि जड पदार्थ और 
विकिरण वी क्रिया के कारण सपूर्ण ब्रह्माड परिवर्तित होता रहता है । पुराने ग्रह 
दूठते हैं, नये प्रहो के वातावरण मे परिवर्तेन होता है तथा चई-नई परिस्वितियाँ 
बनती जातों हैं। अत चाहे विश्व के सूदम रूप को लें या विशाल रूप को 
कें---दोनो परिस्थितियों मे इसको परिवर्तनशील्ता, नवीनता और शरक्तिस्वहू- 
पता विज्ञान-संम्मंत मांणुम पटतों है। इसोलिए विनोबा ने जगद्‌ को स्फूति 
कह कर एक ओर वेदात्त और दूछरी छोर जाघुनिक विज्ञान का बदूभुत समन्वय 
क्या है। जगत के सदघ में एक प्रमुख प्रश्न इसकी उत्पत्ति और वास्तविक 





] फाएटॉपक्‍फ,. फिपेण, सपष्द्रार् सेर20(४79%.. 8. 4न्‍गफाध्टवा 
##चवंए गु धकॉंक्षवक उ#०क १. (६ बएका 25 587घ४8 5९४8. फ्याड़ी5ड 
फकशप्मघा७, 970), 9 39 

२ बिनोवा, ज्ञानदेदर्नचतनिका, ९० ११३॥ 

३ उपरिवत्‌, पृ० १३१। 

४ विनोबा, मोता-प्रवचन, २० २३७ रे८। 
गाँ० वि० दे०--हैरे 


श्ध्ड] गाँधीवाद बो खिनोवा को देव 


स्वहप के सवध में है। मध्यकालीन सृप्टिवादियों जौर आधुनिक घिवास- 
वादियों ते सुप्टि वी व्याख्या के लिए ऐतिहासिक विधि का सहारा ल्या। 
परिणामस्वरूप उन्हें यह मानना पड़ा कि सृप्टि का एक विश्लेष समय से 
प्राइम है १ इसके कारण ईश्वरवादियों के साम्न यह अश्व उठा कि 
जब इंश्वर ने विशेष काल में सुष्टि की, तो वह फाल से परे कैस हो सक्तता है २ 
डाबिन न नीहारिका के द्वारा सभी ग्रहो कौर अमीवा के द्वारा सभी प्राणियों 
को व्याख्या करने का प्रयत्न विया। परतु क्या ब्रह्माड नीहारिका तथा उसके 
बुछ इने गिने ग्रहो तक ही सीमित हैं ? बायुनिक विज्ञान वतछत्ता है दि सपूर्ण 
ताटो औौर ग्रहों की साया समुद्र को बालुता-राशि के समान है। ऐसी परि- 
स्थिति में जगतु का प्रारभ मानकर चरना हमारी युद्धि वी सीमा के बाहर 
है ॥ फिर अमीवा की व्यारपा में डावित ने ईश्वर वी मदद छी। ये सारी 
कठिनाइयाँ उपस्थित हुई । 


वितावा भारतीय परपरा को मानते हुए तथा क्षाघुनिव विज्ञान के साथ 
कदम रखते हुए यह मानते ई कि सृष्टि अनादि छोर अनत है । इसके स्वभाव 
के बारे में बुछ भी वहना ताक्कि दृष्टि से सखगत ही नहीं वल्कि हास्यास्पद 
भी हैं। सेठ गोविन्द दास के प्रश्नो का उत्तर देत हुए उन्होने कहा कि इस 
सुपष्टि की तुझछता में मच्ुप्प एक ग्रूलर फठ के कोडे के खमान है॥। फिर यह 
छोटा कीडा सुष्टि के अनन्त रूपो की व्यारया कंस कर सकता हैं ? इसी वारण 
में शास्त्रकारों ने इसे ईयर वी माया या छीला कह कर खतोप क्यि ९ सृध्टि 
के सवध म विनोवा का यह मत है कि ईश्वर का ज्ञान सभव है परतु सृष्टि वा 
ज्ञान कूसभव हैं । फिर भी दतना वहना पर्याप्त होगा वि ईश्वर के समान 
ही सृष्ठि ननादि और बनत है । जिस प्रकार सूय स उसवी रश्मियाँ उसस 
अनिवार्य रूप से स्फुरित होती रहती हैं, जल में लहरें अगियोज्य रूप से व्याप्त 
रहती हैं, उसी प्रदार यह सूध्टि ईश्वर के साथ अनिवायें रुप से जुडी हुई है । 
छोट-मोट प्रल्य होते है, परतु सृष्टि झा आत नहीं है ।* जिस प्रवार यह 
विशाछ सूच्दि ईश्वर का एक पहलू है, उसी श्रवार दुसरा पटलु काछ है ॥ फाल 
भी सृष्टि के समान ही अनादि कौर अनन्त हं। जिसे हम भूत काल बहते हैं 
वहू अनादि और भविष्यत्‌ काछ अनन्त है ।* केवल इन दोनो के वीच का 





९ विनोबा चितन+ अब ७, ९० ११ और २२। 
२४ उपरिवत्‌, पृ० २२१ 


तत्त्वन्मीमासा [ श्ध्ष 


वनतमान जो बहुत ही तुच्छ हैँ प्रवाह मात्र दिखाई पड़ता है । जत यह काल 
भी ब्रह्म की स्कृति है । 


(ब) मगणितवाद जेम्स-जीन्स आदि वैज्ञातिको ने विश्व के स्वस्प को 
ग्राणितिक साता है॥ विनोब्ा का स्फूरतिवाद इसक्ते कापी समीप है। विश्व 
कौ गणितिक बव्यारप्रा में भ्रक्ृत स्वय क्या है --इसवा वणन हम नहीं करते 
ह। यहा हम प्रद्ग ते के व्यवहारों और घटनाओ की पंद्धतियो पर विचार 
करते हैं। इस पद्धति वा क्‍या अथ है इसकी उत्पत्ति कस होती है---४सका 
ज्ञान हमे नहीं मिल पाता है। इस पद्धति क द्वारा हम सत्य व्य साक्षात्कार 
नहीं कर सकते । सत्य रहस्यमय हो बना रहता है। जेम्स जीन्स वो राख 
म-- भौतिकशास्त्र घटदाओ के नमूनो की खोज वरता है। परतु हम यह 
कभी नदी जाद सबते कि इस नमन का क्‍या भय है सथवा यह वैसे उपन्त 
होता है ॥ यदि थोई वरिष्ठ प्रद्धि वाठे व्यवित भी हम इसके वारे मे कह ता 
हमारे लिए यह व्याज्या अवोधगम्य ही रहंगी । हमारा अध्यम्नन तत्व क सपर्व 
मे नहां छा सकता जौर इसका सथ्चा जय तथा स्वभाव हमसे सदा के छिए 
ठिप्रा ही रहता है। * सष्ठ के सबध में विनोबा भी यह वहते हैं कि इसके 
स्वरुप और उपपत्ति के विपय में कुछ भी नही कहा जा सकता । हम कैवछ 


प्रकृत्ति की कुछ घटताआ को ही दखते हैं । इसके आधार पर सपूर्ण॑ सप्दि को 
नही जान सकते । 


विश्व वी गराणितिक ब्याय्या मे समस्त विश्व को विचारस्वरूप माना जाता 
हैं जो पूणत अमूत्त है। आधुनिक भौतिट विज्ञान की विद्युत चुम्बन और 
इपर थांदि की धारणाएँ भी एक प्रकार स क्ममत्त हैं। वे गणित के विशुद्ध 
बिचार (?०ए०८ ४००४०) के समान है । इस आघार पर यह कहा जाता है कि 
विश्द न तो पूणल्पेण नियतिवादी है जसा बस्तु-वादी विचारक मानत है भार ने 
प्रद्ययवादियों कै विच्चार क॒ समान क्ाल्यनिक | जब पूण साय वा ज्ञान ही सभव 
नहा है तो फिर उसे वास्तविक्त या प्रात्ययिक मानना हो गलत है । इसल्ए इनाः 

६ विनोबा गीता भ्रववन ३० $६२।॥ 

2 वटकाड, डायट. 7न्‍क6० अंधे: 0#795: 89. ६ एिबफेलवेडडल 
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५६६ ] गॉघीवाद को विनोबा की देन 


दोनों से भिन विश्व गाणितिक स्वाभाव का है ।' विनोबा ने भी कहा है कि 
यह ससार विवत्त नहीं है और रामानुज के परिणामवाद को तरह वास्तविक भी 
नहीं है | परिणामबाद और वस्तुवाद का अनिवाय निष्कर्प नियक्तिवाद, यत्रवाद 
तथा अस दिग्धताबाद है । विवत्तेवाद का कआावश्यक परिणाम विश्व का अनस्तित्व 
है ॥ विनोवा विश्व के अस्तित्व को स्वीकार करते हुए उस प्रयोजनपूर्ण भौर 
चैतन्प-स्वृष्प मानते हैं । इसलिए वास्तविक सत्ता के रूप मे ज्ह्य ही वच जाता 
है। जैसे विज्ञान भूत के कणों के अस्तित्व को मानते हुए भी अतिम रूप से 
ईयर-लरटर को ही वास्तविक मानता है, उसी प्रकार स्फूरतिवाद विश्व वी सत्ता 
नो वास्तविक मानते हुए भी अतिम रुप से ब्रह्म को ही वास्तविक मानता 
है। इस ज्रक्ार स्फूर्तिवाद में अस्तित्ववाद और प्रयोजनवाद--दोनो का समन्वय 
हा जाता है । 


न्यूटन का भीतिकशास्म हर घटना की व्यास्या कारण-कार्य सिद्धात के 
साये में ठाझवार नियसिवादी डग से करता था तथा सभी पश्रतार के निष्कर्पो 
कं मसदिश्श मानता था। आधुनिक भौतिक वितान जो ग्राणितिक ढग से 
विश्व की व्यास्या करता है--क्रारण-कार्य सिद्धात का विरोबव बरता है।+ 
मेक्सप्टोन्क, नींल्सभोरे, आादि न यह बतलाया है कि विश्व के भतगंत जो 
परिवतंन होने हैं, उसमे सातत्य ( 0०9घम्र०/७५ ) का अभाव रहता है। भूत 
के सूदमात्तिसृदष्म कण वी गति रेल्गाडी की तरह नहीं बल्कि कव्यार जानचर 
की त्तरह है॥। इसोवा विस्तार वरते हुए रदरफोरड एवं सॉडो ने रेडियो 
एक्टिव कण के विघटन के सबध में बतछाया कि यह क्रिया कसी विश्ेप 
निर्धारित परिस्थिति मे दही होकर स्वत ($9०7६»7०००४)५) होती रहती 
है। आदसटीन ने इस क्रिय्य को तील्सभोर के सिद्धात के समान ही माना है। 
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त्तत््व-मोमासा [१६७ 


इन वैज्ञानिक निष्कर्षों से स्पष्ट होता है कि कारण-काय्यं वी जगह पर 
स्फूतिवाद, तियतिवाद के बदले स्वतत्रताबाद, असदिग्धता के स्थान पर सभा- 
व्यताबाद और स्थूछवाद की जगह पर अमूत्तेबाद ने स्थान ग्रहण क्या है। 
सक्षेप मे आधुनिक शौतिक विज्ञान विशुद्ध विचार को चरम तत्त्व मानने की 
दिशा मे वढा है। यह विचार केवल कल्पना जगत्‌ से ही मेल नही रखता 
बल्कि वस्तु जगत्‌ से भी मेल रखता है | यह है गाणितिक व्याख्या का स्वरूप । 
विनोबा का विश्व सभवत इसी प्रकार से सत्य और वास्तविक है । अत स्फूति- 
दाद की वास्तविकता गाणितिक वास्तविकता है । परतु आाघुनिक विज्ञान 
मुक्त कठ से विश्व को चेतन या ब्रह्म का परिणाम नहीं मानता । विनोबा जेम्स 
जोन्स और शकराचाय दोनो का समन्वय करते हुए यह सिद्ध करते हैं कि विश्व 
में कोई भी पदार्य जड नही है। विश्व मे सर्वत्र प्रयोजन भरा हुआ है। 


(स) चेतन एवं प्रयोजनवाद 

दर्शनशास्त्र के इतिहास मे भोतिक्वाद ओर प्रत्यमवाद का विवाद है प्रसिद्ध 
है। भौतिकवाद समस्त विश्द को भौतिक मानकर जीव ,और/जुतू-य (को 
उसका प्रतिविब या परिणाम मानता है॥ दूसरी ओर प्रत्ययवाद जड पदार्थ 
की स्वतन्न सत्ता का विरोव कर उसे चैतन्य का परिणाम्‌ मातता है। विनोबा 
इन दोनो सिद्धातो को एकागी सानते है । उनके अनुसार जड और चेतन दोनो 
का महत्त्व वराबर है। इनमे से किसी को प्रणान और किसी को गौण मानना 
गलत है । दोनो सपूर्ण सत्य के दो पहलू है---एक इसका सूक्ष्म हूप है,और दूसरा 
स्वूल रूप । जड़ और चेतन एक दूसरे भ स्वतन्र नहीं है; अत दोनो त्ात्त्विक 
है ।' फिर भी दोनो को पारमार्थिक रूप से सत्य नही माना जा सकता हैं। 
पारमा्िक रूप से एक ही ब्रह्म सत्य है. जो जड-चेतट--द्रोनो में व्याप्द है ।5 

विनोदा के अनुसार सपूर्ण सृष्टि की रचना आत्मा और अप्दधा प्रद्नते के 
संयोग से ही हुई है । उन्ही के वाक्यों म--एक ही भ्रकार के कागज पर 
एक ही कूची से चित्रकार नानाविध चित्र अक्ति करता है। कोई सितारिया 
सात स्वरो से ही अनेक राग निवाल्ता है ॥ वाड मय के बावन कक्षरों की 
सहायता स हम नाना प्रकार के विचार झौर भाव प्रकट करते है । वैस ही दस 
सृष्टि को समझो । सृष्टि मे लतच्त वस्तुएँ एवं जनन्‍्त वृत्तियाँ दिखाई देती 
है। परतु यह सारी जतर्वाह्य सृष्टि एक ही अखड मात्मा और एक ही 


३ विनोबा, आ«मसज्ञान और विज्ञान, इ० २३ 
२ उपरिवत्‌, ए० रे३ 


श्६८) गाँवीवाद को विनोवा की देन 


अध्टचा प्रकृति, इस दोहरे मसाले से वनो हुई है ।?" ईश्वर अपनी बला के 
द्वारा जिसे शास्त्रीय भाषा मे माया कहते हैं, इन्ही जात्मा जौर जड प्रकृति के 
सहारे समस्त सूष्टि की रचना करता हैं* । सास्य वी तरह विनोवा पघकुति 
पे चत्व, रज और तम--तीनों गरुणो का निवास मानते हैं । ये तीदो गुथ केवल 
सृष्टि मे ही नहों, हमारे चित्त कौर समाज में भी अपने अपने ढग से व्याप्त 
होते हैं ।* जैसे, कलम, मूर्ति औौर पुस्तक--ये सभो जट पदा्॑ के उदाहरण 
हैं ॥ इन सब से विगुण का निवास हैं । इनसे भी हमे चैतन्य प्राप्त होता 
है अत साख्य वो अकृति का गुण-सिद्धात विनोवा को मान्य है । 


जड़ पदार्थ के नस्तित्व वो स्वीकार झरते हुए भी विनोवा यह स्पच्नत हैं. 
कि वाल्तव में जड पदार्थ मे भी चैतन्य है ॥ उनके ल्णु वह “मुप्त चैतन्य!” के 
अतिरिक्त कुछ भो नही है। सृष्टि छो चेतन वतलाते हुए विनोवा कहते हैं--- 
सारी सुष्ठि समाविस्थ है। हमारे सामने जो पुस्तक है जट दीखती है । 
परतु वह हमारे साथ बोटती है, उसका हमारे दिमाग पर असर होता है। 
चहू अगर पत्थण जैसी जड़ हो तो असर र पे होगा ? इसलिए इसका रूप 
चैतन्यमय है । यह पुस्तक हजारो चेतनों को हिटातो-डुटाती है, इसलिए बह 
चेतन है, सुप्त चेतन है । पत्थर को हम जठ समझते हैं, परतु क्तिने चेतवों वो 
वह प्रेरणा देता है, क्निने लोग उसकी पूजा करते हैं, इसलिए बह सुप्तद्ेतन 
है ४४ यह विनोबा की कोई अपनी नवोन वस्तु नहीं है। परश्चिमी दाशंनिक 
सादबनिल, सेलिंग एव होगेल तथा भारतोय दाशेनिक भी अरविन्द जड से 
चेतन को व्याप्त मानते ही हैं। हाँ, विनोवा के कहने रा टम दूसरा अवश्य है। 

यहाँ एुक भ्रश्तन विचारणीय है॥ एक ओर विनोबा ऋद्ब॑तवादी हैं, 
क्योकि ब्रह्म ही एव मान सत्ता है, दूसरी नोर वे आात्मा और प्रकृति के हत 
को भी स्वीकार करते है । यहाँ यंट समझना कठिन हो जांता है कि वे भद्दे द- 
बादी हैं या ढ तवादी 4 परतु वास्तव मे वे लद्व॑ तवादी हो हैं। जड, प्रकृत्ति, 
आत्मा और ईश्वर--सभी एक ही सत्ता ब्रह्म मे समाविहित हो जाते हैं । 
क्तिम रूप से प्रवानता क्द्मा की ही रहती है। विनोवा वी तुलना यहाँ 
पश्चिमों दाशंनिक डेंकांट से की जा सकती है $ एक भोर डेकार्ट ने ईश्वर को 


विनोवा, ग्ोता-प्रवचल, ६० ९६-९७ 
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तत्व-मीमासा [| शहद 


ही वास्तविक अथं मे दव्य माना, दूसरी ओर उन्होने भात्मा और भौतिक पदार्थ 
को भी दो स्वतन्न पदार्य के रूप भे स्वीकार कर ल्या। परतु उनकी सत्ता 
ईश्वर पर आश्वित माना । इसलिए डेकार्टं ने उन्हे गौण द्रव्य की सज्ञा दी । 
डीक उसी प्रकार विनोबा ब्रह्म को ही मूल तत्त्व मानते हैं परतु नात्मा और 
प्रकृति--दो तत्त्व होते हुए भी दोनो ब्रह्म के ही दो पहलू है । 

परतु इसका यह जभिम्नाय नहीं कि विनोबा पूर्णण डेकार्ट के समान ही 
है। बहुत बातो मे डेकार्ट से उनका भेद है। डेकार्ट सृष्टिवाद के समर्थक टै, 
'विनोबा विकासवाद के, डेकार्ट जड और पशु जगत्‌ को याञ्रिक मानते है, परतु 
विनोबा ज़इ ज़गत को भी प्रमोजनपूर्ण मानते हैं। डेकार्ट का दर्शन खद्ित दर्शन 
है, परतु बिनोवा का दर्शन समग्र दर्शन है । अत टेकार्ट जहाँ केवल निमि 
त्तेश्वरवाद के समर्थक हैं, वहाँ विनोवा निर्मित्तोपादानेश्वरवाद के समर्थक 
हैं। डेकार्ट को मन औौर शरीर, ईश्वर कौर ससार के वीच सवध को स्थापित 
करने में हार खाती पडो थी । परतु विन्ोबा सत्य के विभिन्‍्त पहलुनो के रूप 
में मानकर उनके बीच आगिक सबधघ स्थापित करते हैं । 

गाधी की भाँति ही विनोवा विश्व के प्रति आशाबादी दृष्टि रखते है। 
उनके अनुसार यह विश्व मगठुमय है, क्योकि ईश्वर इसकी देखभाल करता है 
संसार मे कोई भी वस्तु वुरी नही है। यदि कही कुछ वुरी वस्तुएँ है, तो वे 
हमारी दृष्टि के कारण बुरी मालूम पडती हैं ॥ अत बिनोदा इस निष्क्पं पर 
नाते है कि ससार का स्वरूप हमारे दुष्ठिकोण" पर निर्भर है। विदोबा ने 
विश्व के शुभ स्वल्प का स्मरण चित्त की एकाग्रता के लिए भी भावश्यक माना 
है। बिना चित्त को एकाग्रता क स्थितप्रज्ञता वी प्राष्ति नहीं हो सकती है। 
विश्व को नबात्मनिष्ठ मानकर विनोदा ने गाणितिक व्यारया के अनुफूल वास 
किया है। यह अवैज्ञानिक नही है। विज्ञान के क्षेत्र मे भी अब वस्तुवाद और 
यत्रवाद उठता जा रहा है | यहाँ भी विश्व की व्यास्था हमारी दृष्टि पर निर्भर 
करता है। इसीलिए तो कोई विद्युत्‌ू-तरग का सिद्धात (हा,गेत) कौर कोई 
तत्त्व सिद्धात ( न्यूटन, काम्पटन और रमण ) से विश्व को समझने की कोशिश 
करते हैं कौर कोई दोनो को साथ लेवर चलते हैं. ( डोज्ागली ) । परतु विश्व 
की व्याख्या सभी करते है । विनोवा अद्धति को केवल शुभ ही दृष्टि से देखने 
को कहते हैँ। यह भनोवैज्ञानिक, चैतिक और सामाजिक सभी हृष्ठियो से छाभ- 
भ्रद है। 





१ विनोबा, ज्ञीता प्रवचन, ४० ८९ 


२०० ] गाँधीवाद को विनोबा को देन 


३ मूल्याकन 

गाँबी कौर विनोवा के जगत्‌ सवधी थिचारो को देखने मे यह पता चलता 
है कि जगतु के सबध में गाँघो के विचार वहुत सुनिश्चित और सुनियोजित नहीं 
हैं। कभी वे जगत्‌ को माया ओर लीला कहते हैं कोर इसकी परिवतनशील्ता 
को देखकर क्षणिक तथा थवास्तविक मानते हैं, तो कभी ईश्वरतत््व आधार 
में रहते के कारण इसे वास्तविक मानते हैँ । इस प्रकार उनवा जगतु-विचार 
वास्तविकता और अवास्ताधिकता के बीच झूलता नजर आता है । विनोबा 
गाँधी की इस कमी को सफूर्तिवाद से दूर करने का प्रयास करते हैं। स्फूतिबाद 
विश्व को चैतन्यपूर्ण, विकासशील और नित्य नूतन मानता है। परतु इश्रो साँधी 
के विचारो के समान तुच्छता और बवास्तविक्ता नही झरूक्ती, वल्कि इससे 
विश्व का सनातन रूप प्रकट होता है। विनोबा के स्फूतिवाद में जगतु की 
स्थिति न तो काल्पनिक है कौर न वास्तविक । इसमे दस्तुवाद और कल्पना 
का सुन्दर समन्वय हुआ है। यह स्फूर्तिवाद गाँधीवाद को ही नही, समस्त 
भारतीय दर्शन को बिनोबा वी देन है । 


गाँधी विश्व वी विकास प्रक्रिया वो ब्यास्पा नहीं करते । वे विश्व की 
असीमता के लिए कोई तक भी भ्रस्तुत नहीं करते हैं। परतु विनोबा ने बहुत 
ही रोचक शैली मे विश्व की असीमता को ताकिक ढग से रखा है । वे विश्व के 
विकास की प्रक्रिया वा भी वर्णन शास्त्रीय ढंग से करते हैं। इतके दर्शन मे 
जड़, जीव और चैतन्य--प्रभी को व्यास्यरा ब्रह्म के आधार पर सगत तरीके से 
हो जाती है । 

गांधो और बिनोवबा--दोनों विश्व दो झुभ सानते हैं। परत्तु जहाँ गाँवी 
इसका आधार मात्र ईश्वरीय नियम को मानते हैं, घबहाँ बिनोवा मादद क्री 
हृ्टि पर वल देकर व्यावहारिक युक्ति प्रस्तुत करते हैं $ गाँदी की युक्ति ईश्वरीय 
है, विनोवा वी युक्ति नैतिक एवं मनोवैज्ञानिक है । इससे साधारण व्यक्ति को 
भी समाघान तथा छाभ मिल सकता है ॥ जतिम रूप से यह कहा जा सकता 
है कि गाँधी थी ध्याख्या एक सामाम्य व्यास्या है परतु विनोदा वी व्यारपा 
दाशैनिक व्यास्या है। यद्यपि विनोबा ने शकक्‍र जौर रामानुजण के विचारों 
यरा हरे अपने लिबएर का जिक्वप्ण फियाए है परदु देसफणा गॉक्कीबाद ओ झपेई 
विरोध नहीं है। इसलिए यदि इसे हम गाधीवाद को बिनोवा की देन वह, तो 
अनुचित नही होगा । 

छ 


च्लत्तु्य स्वछय्याय्य 
७ 


छ 
लवीलि अौद ध्यक्ल-क्वीक्वॉक्ता 


बवील्ति और: ध्यक्त-स्तीक्सास्ता 
१ विषय-प्रवेश 


गाँधी और विनोबा मुलत नीति के प्रवक्ता और समाज के उद्धारक माने 
जाते हैं। नैतिकता उनका जीवन था भौर वे स्वय धम्प्राण थे। इसीलिए 
उनकी समाज-नीति या राजनीति भी नैतिक्तता और आाध्यात्मिक्ता पर 
लाधारित थी। गाँवी न कहा हो था कि वे राजनीति का अध्यात्मीकरण 
करने आये थे। गाँधी मनु और याज्ञरल्य' वी भाँति स्मृतिकार तया 
महात्मा बुद्ध और ईसा की तरह पैगम्वर थे, जिन्होने दत्तध्य और श्रकत्तंव्य, 
चर्म और अधर्म, के सवध में अज्ञानी बोर दिश्ज्रात मानव को एक नई 
रोशनी प्रदान की । इसीलिए गानी को युग-पुरुष* मादा जाता है । 


गाँवी ने अपनी रचनात्मक बुद्धि से पूरद्र और पश्चिम के चैतिक विचारों 
के दिव्य अशो का समन्वय किया और हिंदू घर्मं पर आधारित नीति धर्म को 
नये परिवेश म उसकी पुनर्व्यर्या प्रस्तुत कर उसे वैज्ञानिक, मानवताबादी 
जौर वस्तुवादी रूप श्रस्तुत क्या ॥ अत एक ओर रस्किन का अनदू दिस 
सास्ट थूरों का सिविल डिसआबिडिएन्स, बाइबिल का “सरमन कान दर 
माउन्ट” तथा टाल्सटाय का ब्रेड लेबर ने उन्हे प्रभावित किया, तो दूसरी 
ओर, हिन्दू सस्कृति की आध्यात्मिक परम्परा, गहिंसा का विशाल वाष्ट भप 
और गीता का निष्काम कर्मंयोग से उन्हे प्रेरणा मिली । कार्ल माक्स के साधन- 
साध्य के द्वत और शुभ हक्ष्य की प्राप्ति के लिए हिंसा या खूनी क्राति वी 
नीति उन्हें पलद नहीं आयी तया अपने बनुभव॒ से इस पर चितन वरना 
आरम्भ किया। इन सभी परिस्यितियों का लाभ उठाकर गाँधी न सावभीम 
नैतिकता के सिद्धात की स्थापना की । धर्म और नीति के बीच बढती हुई 
खाई को पाठ कर उन्होने नीति को धम का साधक बोर धर्म को नीति का 
आधार मान कर, इन दोनों में अदुश्धत समन्वय किया । इस व्यापक समम्वय 
वी नीति के परिणामस्वरूप जो नीति-धस का रूप माघी ने हमारे सामन रखा 


३ शाह कान्दिभाई, गाँधो जैसा देखा समझा विनोबा ने, पृ० ७। 
२ उपरिवत्‌, पृ० ७। 


२०४ ] गाँधीवाद को विनोबा की देन 


उसे खार्नेनैस ने “आत्मानुभव के छिए सत्य को खोज”, “हिंसा से आत्मानुभव 
अंसभव! और “साधन-साध्य के निर्धारक”” सिद्धात के रूप मे प्रस्तुत किया है* 
तथा विनोबा ने उसे “साधन-शुद्धि के विचार”, “आध्यात्मिक साधना और 
समाज-सेवा का सगम” तथा क्सी साघना का सामूहिक अनुष्ठान के रूप मे 
देखा है 4९ 


दितोवा के समस्त क्रिया-कल्पपो के पीछे अपने को दुन्य मे परिणत करने 
भोर गाँधी मी अहिसा के बआाघार पर नये-नये प्रयोग करने की प्रेरणा रही 
है ।* अहिसा का भिन्न भिन क्षतों मे मनुसयान कर आपस में बिखरे हुए द्व प- 
ग्रस्त मानव को प्रेम-सूत्र मे बाँचना इनके जीवन का लक्ष्य रहा है। आधुनिक 
विज्ञात की वोछिझता और वेदात दी वाध्यात्मिक्ता को एक साथ मिला कर 
आाघुनिक युग के लिए विश्व मानद वर्म दी स्थापना की नीति रही है। भता 
स्पप्ट है कि इनके चिन्तन का भी मुरय छक्ष्य नैसिक और धार्मिक उत्थान हीः 
है। यंर्याँंवी की भाँति प्रैगम्बर तो नहीं परतु आधुनिक काल के विश्व के 
एक सात्र सत, ऋषि, “घूमते हुए मसीहा, ४ छौर महूपि* माने जातें 
हैं। ये गाधी की भाँति मात्र द्रप्टा ही नही वल्कि चिन्तक और शास्त्रों के 
मर्मज्ञ विद्वाव हैं। इन्होंने महाराष्ट्र के सतो नौर गाँवी की विरासत से जो 
कुछ भी प्रात किया है, उसके आधार पर अपने चितन से नये युग के अनुदूछ 
नीति-धर्म की स्थापना करने का प्रयत्व किया है। उस्कृत के मर्मज् पडित होने 
के कारण इन्होने वेदी मौर शास्त्रों वी नवीन व्यास्या की है । उतके अवाछनीय 
तत्वों का वहिंप्कार क्या है। घधर्म-समन्वय की दृष्टि से इन्होने प्राथ सभी 
धर्मों के धम-प्रथो का सपादन क्या ॥ विभिन्न धर्मों के तुछनतात्मक अध्ययन 
के दिए बिद्रोेवा ने जितनी पराठ्य-सामग्री दी है, शायद इस जमाने मे बह 
अदभुत है । 


4 उपज, क्‍एमग०, लेंलावीक कक (4९ 3 ब्रटाध्णा 49०, 99 29-35. 

४२ विनोबा-चितन (अक ३२-३३;सिं० अ० १९६६८), १० ४४२ 

३ भावे, विनोवा, तहिसा विचार और व्यवहार, १० २। 

4 सेब्शबाडथय, सिषकायकबय, में साफ >रिकज उस आणब ग्राहदा कु रीी0५ 

5 उ७7, एए 3359-40 

6 क्र 2/०9  (एम्डफ््औक) ॥4 (4००६, 970), ००:घण्णण, 
छा 


नीति और धर्मं-मीमासा [२०५ 


पाश्चात्य-दर्शन से नीति और धर्म पर अछूग-अलूग रूप से विचार किया 
जया है किन्तु भारत में धर्म और नीति पर समग्न रूप से चिन्तन हुआ है । 
यहाँ नैतिकता को घर्म से अंग करने को चेष्ठा नहीं की गई है। “घर्म' और 
4न्रीति! समानार्थक माने गये हैं। गाँवी और विनोया के चिन्तन में भो धर्म 
आर नीति पर समग्र रूप से विचार हुआ है । 
२ नीति और धमम के आधार तत्त्व 
नैतिकता और धर्म की समस्याओ को त्षीन श्रेणियों मे विभाजित क्या 
गया है--दस्तुगत नैतिकता, आत्मगत नैतिकता और पारमार्थिक नेतिकता ।६ 
सीनो प्रकार के सिद्धातो के तोत जाधार है। वस्तुगत नैतिकता का अध्ययन, 
याह्य नियम सहितामो के आधार पर क्मों के ओऔचित्य अनौचित्य के निर्धारण 
की दृष्टि से की जाती है ।* आत्मगत नैतिकता का आवार मनोवैज्ञानिक 
है । इसमे मानव की भआस्तरिक प्रवृत्तियो और निदृत्तियों के जाघार पर किसी 
कार्प के औचित्य और अनौचित्य का निर्धारण होता है। पारमार्थिक नेतिक्ता 
का अध्ययन मोक्ष और मोक्ष-साधन के विचार से कया जाता है। गावी और 
वितोबा के नीति और चर्म सवधी विचारों को भी दन्ही तोन व्यापक आधारा 
भर समझा जा सवत्ता हैं। अए एक एक यर उन प्र जलग-अलग विचार 
ज्करगे। 


(क) बस्ठुगत आधार नैंतिवता के वस्तुगत आधार के अन्तगत हम 
अनिम्नलिखित विषयो पर विचार करेंगे-- 

१ स्वधम विचार 

२ वर्णाश्षम धर्म 

३. सामान्य धर्मे और ब्नरत विचार 

४ सर्वे-धर्म समल्वय 

५. सर्वेदिय सिद्धात 

इन्हे बस्तुगत नैतिकता के अतगत इसलिए रखा गया है कि इनका सबंध 
च्नैतिकता के स्थूछ कौर सामाजिक पक्ष से है । 

] का980०, 5 ५ , 4:ट एफ्वाट० ० फिट [पन्‍न्‍्दंघ०, (एवा००५६५ 
घाव्प+प एमास्थाजच, अत एव० , 063), [फल्वेणटचमा, ५ है 
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२०६१] गाँघीवाद को विनोवा की देन 
१ स्वघर्म विचार 


गाँधी विनोवा के नोतिशास्तत्र में स्वधर्म को चर्चा हुई है। इस दृष्टि से 
नैतिक सिद्धातों मे यह अपना विशिष्ट स्थान रखता है | नीतिशास्त्र वी समस्या 
क्रेवल उचित अनुचित कर्मो कि विवेचन म ही समाप्त दही होती है । इसकी एक 
मुस्य समस्या है--व्यावहारिक जीवन म उचित अनुचित के भ्रम म पडनवालि 
नैतिककर्ता का दिशा निर्देशन करना ।' कभी-कभी व्यक्ति ऐसी परिस्यिति म 
था जाता है जब उस उचित अनुचित स्पष्ट तप से समझ मे नहीं जाता है। 
जवबतक यह मानसिक सघर्ष को स्थिति वती रहती है, तबदक उस शाति नही 
मिलती जौर किसी वायें वी ओर वह श्वृत्त नहीं होता । अजु'न के सामते भी 
ऐसी ही समस्या थी । ऐसी स्थिति में नैतिककर्ता का स्वाभाविक प्रश्न होता 
है--उमे क्‍या करना चाहिए ? नैतिक चिंतक इस प्रश्न का उत्तर भिन्न भित् 
डग से देते है । गाँधी वे अनुसार बैसा कमें नही करता चाहिए जो भासक्ति के 
बिना कभी उत्पन ही नहीं होता हो--जैस हत्या, झूठ, व्यभिचार इत्यादि ॥* 
परतु मतासक्तिवूर्वेक स्वपर्स का पालन ईश्वरापंण दृत्ति से करना चाहिए। 
स्ववर्म से शायद उनका श्भिग्राय वर्णाश्रमर धर्मे के पालन अथवा यीग्यता 
के अनुथ्वार दिये गय दायित्वों का पालन है। उनके सनुसार स्ववर्म 
के पालन के पीछे उपयोगिता" की हृष्टि तो है हो, इसस मोक्ष वी भी सिद्धि 
होती है, क्योकि ईश्वर वी दृष्टि मरे सभी को का मुल्य वरावर है ।* जो 
सस्‍्वधर्में का त्याग करता है वह नैतिक दृष्टि से गलत काम करता है ।* अत 
नैतिक जीवन का प्रारभ ही स्वधर्म पालन से होता है। ऊपर के विवेचन मे 
यह लगता है कि गाँधी ने स्ववर्म विपयव' भ्रश्व पर विचार क्या है अवश्य परतु 
उन्होने सूक्ष्म और शास्त्रीय ढग से विचार नही क्या है। विन्तु विनोबा न 


] फाहा, डिप्का। दर उ्पदा 7०क्रा थी रह्४ (छा णाी।, 
(ग्हशदा। एक्राब ट#शए 27९5५, 994), 4फल्ततण 9? 57 

२ गाँधी, मोहन दास करमचद, अनासक्ति योग, (नइ दिल्ली, सस्टा साहित्य 
मडल अकारान, 3६५७) १० < । 

३ उपरितत्‌ ० २९। 

४ उपरिबत्‌ पृ० ४६॥ 

५ उपरिवतू परृ० २९ 

६ उपरिवत्‌, प्ृ० ४८ । 

७ उपरिवत, पृ० ४६) 


नीति और घर्म-मीमासा [२०७ 


इस घारणा के ऊपर अपनी पुस्तक “गोता प्रवचन में काफी गहराई से विचार 
किया है। उनके अनुसार स्ववम का थय है वह दायित्व या कत्तेंव्य जो हम 
निममगत्त प्राप्त हो ।' यह दायित्व हम जन्म के पूव स ही प्राप्त होता है, मत 
इच्छा करने पर भी हम इससे अपने को बिलूग नही कर सकते हैं ॥ इसके साथ 
हमारा सबद माता और सतान का है। जैस हम अपनी भाता से सस्कारो 
और भावों के आधार पर अपने को बछग नही कर सकते, उसी प्रकार कत्त॑व्य 
के खेज मे स्वधम के सस्कारो भौर भावों से अपन को अरूग नहीं किया जा 
सकता है ।* यह हमे सहज रूप मे प्राप्त होता है जिसकी * पूर्ति हेतु हम पैदा 
होत हैं अत इसे टालता पाप है | वितोबा की दाय म'स्वघम कोई एसी 
चस्लु नहा है जिसे वडा समझ कर ग्रहण करें और छोटा समझ चर छोड दें ॥ 
वह न बडा होता है और न छोटा, वह अपने व्योत्त का होता है ।” ४ यहाँ 
एक प्रश्न उठता है--यदि स्व॒वम हमे निसगंत प्राप्त द्वी है, तो इसके करने नौर 
न करने का प्रश्न ही कहाँ उठता ? भौर यदि इस कम को मनुष्य ठारू नही 
सकता तो इच्छा-स्वातत्य क अभाव मे उसे नैतिक-अनैतिक वैस ठहराया जा 
सकता है ? विनोवा यह मानते है कि स्वधमे के पाठत में मोह सवस बडा बाधकः 
तत्व है ।* अत मोह को रखने और त्याग करने वी स्वतत्रता मनुप्य को प्राप्त 
है । «यक्ति अपनी देहासक्त-बुद्धि स ऊपर उठ सकता है। अत स्वधम का पालन 
नीतसिशुल्य-कर्म नही है ॥ यद्यपि विनोबा के अनुसार यह नीति क्षम॑ से भिल है,* 
फिर भी व्यापक अर्थ मे यह नैतिककर्म के अन्तगेत था जाता है । 

स्व॒वर्म के अन्तगत स्वदेशी स्वजातोयक और स्वकालीन धम--सभी था जाते 
है।< वितोबा के अमुसार मनुष्य को हर भौगोलिक भूलडो मे जीवन की 
सुरक्षा के रिए जछूग अलग ढग से कार्य करना पडता है। शीत प्रदेशा म जीने 
के रिए मासाहार और मदिरा आवश्यक है यहा जीन के लिए प्रतिदित स्तान 





भावे विनोदा, गीता प्रवचन, ४० २०। 
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छू हा था ८ खा 


खण्ड गाँघीवाद को वितोबा की देत 


करना आवश्यक नहीं | परतु गर्म प्रदेशों मे सात्विक बहार तथा नित्य त्तान 
आवश्यक है। इसी प्रकार बल्ग अलग देशो के राजनीतिक और सामाजिक 
तनियम अठग-अछग होते हूँ ॥ इन नियमो का पाछत करना वहाँ के देशवासियों 
का स्वधर्म है। यदि कोई अपने देश वी नीति और नियम का परित्याग कर 
दूसरे भूखडो की नीति को बिना विवेष-चुद्धि वे ग्रहण करे, तो इसे नैतिकता 
की दृष्टि से अनुचित ही माना जायगा । 


स्वजातीय धर्म प्रकृति के सत्व, रज और तमोगुण के कारण प्राप्त होते हैं । 
इसे वर्णघर्म भी कहा जा सकता है। सत्व ग्रुण की प्रधानता के कारण कसी 
ज्यक्ति का धर्म ज्ञान, वेराग्य और चितन प्रधान हो जाता है। रजोगुण की 
अधघानता के कारण कुच ब्यक्ति साहसो और अपेक्षाकृत अधिक क्रियाशील होते 
हैं शोर तमोगुण की प्रधानता के वारण व्यक्ति न तो चिंतन ही कर भवता है 
ओऔर न साहसपूर्ण सुरक्षात्मक कार्य ही कर सकता है । वह स्थुछू सेदा के भति- 
रिक्त कुछ, भी नहीं कर सकक्‍ता। इसी प्रकार विशेष जाति मे जन्म लेने के 
चारण व्यक्ति,स्वोभाविक रूप से अपने पूबजो वी आजीविका को वश-परम्परा 
और यातावरण--दोनो, के कारण प्राप्त करता है $ ये सभो स्वजातीय घर्म के 
अदाहरण हैं । विनोबाऐस कार्यों को करना उचित मानते हैं। यदि बितन- 
अछान व्यक्ति पुलिस के कार्य को अच्छा समझ कर अपना बाय बदलना चाहें 
संया एक मद-बुंद्धि व्यक्ति सेवा के काय को द्ोढा समझ कर शिक्षण-कार्य करना 
चाट, तो'बह अनुचित है। इसी प्रकार यदि कोहार बण में जन्म लेने बाला 
व्यक्ति अपनी आजीविका को तुच्छ समझ कर क्षत्रिय अथवा वैश्य वी आजी- 
वविका को स्वीकार करे, तो यह अनुचित है क्योकि ऐसा करने से अपने पूर्व 
सस्‍्कारों का छाभ नहीं मिल पाता है। इसके पीछे विनोवा का यहू माशय 
नही है कि एक वर्ण का व्यक्ति दूसरे वर्ण का कार्य कर हो नहीं सकता ॥ उनका 
केवल इतमा ही कहना है कि सेवा याईश्वरापण भाव से कार्य करने पर सभी 
अकार के क्मों के नैतिक मुल्य बरावर हो जाते हैं। ऐसी स्िति में स्वभाव 
से प्राप्व गुणो का परित्याग कर दूसरे के धर्मों को स्वीकार करना एक प्रकार 
का मोह है जो अनुचित है। 
स्वकालीन घम्मे युग और काल विशेष मे व्यक्ति के लिए अनिवाय माना 
जाता है । सम्यता और सस्कृति के विकास के साथ साथ हमारे दायित्वा और 
कार्यों से परिवतन की आवश्यक्ता होती है ॥। हर युग वी अपनी माग होती 
है। उस माग के अनुरूप कार्य नही करना भी नैतिक दृष्टि से अनुचित है। 


नीति और घममं मीमासा [२०६ 


स्म्मता के आदि काल म॑ जब मनुष्य की जनसस्या बहुत हो कम थी, उस 
समय सतति नियमन करना उचित नही था | परतु आाज जब विश्व के सामने 
बढती हुई बाबादो को विस्फोटक परिस्तिति आई है, तो ब्रह्मचय का पालन 
ओर सतानोत्पत्ति पर शुद्ध साधन के द्वारा तियदण करना सामाजिक नैतिकता 
की तोब्र माँग हो मई है ।! इसी प्रकार एक समय में चोरी करना बुरा और 
सग्रह करना नेतिक हृष्टि से मान्य था। परतु आज सग्रह करदा उतना ही 
बुरा है जितना चोरी और व्यभिचार ।* क्षत असग्रह-वृत्ति युग धर्म हो गया है । 
विनौबा के अनुसार--चोरी करना पाप है” यह विचार ठोक है पर एकागी 
है। जब सग्रह करना पाप है,-यह विचार भी समाज को माम्य हो जायगा तो 
दोनो मिलकर पूर्ण विचार वत जायगा ।7' इसी प्रकार सत्ता के नीतिशास्त्र 
के सबवध मे भी कहा जा सकता है। सत्ता का विभाज॑ने और भोग का सबको 
समान रूप स अवसर मिलताएँ इस युग वी माग हैं। मनुप्य मं धर्मं जोर 
भोग--दोगो की प्रेरणा है। भरत किसों बार्य मे धर्मे की प्रघानता बौर भोग 
पर नियत्रण होना चाहिए ।७ सच्चा की वासना का 00% संता के.विशाजत 
मार स्वार्थ बुद्धि दा नियत्रण मनुप्य के सुद्ध के सामान्य सूबको समान 
रूप से उपलब्ध करते के प्रयत्नो द्वारा होता है । ९ दसलिए बिनोवा भुमिहोनों 
को जमीत देना नैतिक दृष्ि स युय>वर्म समचते हैं ।* इस्तो प्रकार वे धर्माचर॑ण 
के सबंध मे भी * मूत्ति के सामने कपूर और दिये जलाने के बदले मानवता के 
सामन कपूर और दिये जछाने की आवश्यस्ता को ? ग्रुय घ्मे मानते हैँ ।< 
सामाणित्र अधिकार भेद के आधार पर ग्रास घममे भी स्वधर्मं के अतगेत काता 
है। समाज मे जिन दायित्वों को हम छेते हैं उनका पालन करना स्वघम है । 
इसे ब्नेडठे को अभ्युक्ति 'माई स्टशन एण्ड इठस स्यूटिण” के आधार पर भी 
समझ सकते है । 

+ ;॥ विनोबा-चिस्तत, भक १०-११ पु० ४५। 
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ढ्ू ही या न! 4० 


र्‌१० ] गाँदीबाद को बिनोवा को देन 
स्वधर्म के प्रकार 


स्वर्मे के भितर-भिन प्रशार हैं । प्रथम विभाजन के अनुसार इसे भावाहमक 
ओर क्षत्तिपूर्ल्यत्मक या प्रतिरोगव के रूप में रख सक्‍त हैं। भावाहमक 
प्रकार के अतर्गेत वे सभो स्वपर्म जाते हैं जो हमे प्रकृति, अवस्था, देश थौर 
काल इत्यादि के परिणामस्वस्प स्वत कार्य करने के लिए भावात्मब रूप से 
प्रेरित करते हैं तवा जिसके पालन करने से हमारा विकास होता है। इसके दो 
भेद हैं--स्यायी और अस्थायी । स्थायी स्वचर्म वह है जो बदएता नहीं है। 
परतु यह गाय के गोस्व जौर ववरी के ववरीपन वी भाँति स्थिर नही है । 
आवश्यकता पटने पर सम्राज-ध्यवस्वा को ठीक करने के लिए अपवादस्वरूप 
हो सही कभी-कभी परिवर्तन होता है ।! परतु सामान्य अवस्था मे यह स्थिर ही 
रखता है। वर्णवर्म इसका उदाहरण है छिस पर एम कअक्ग से विचार करेंगे। 
अस्थायी स्ववत्र्म परिवर्तनशील होता है।* इसके अतगंत आश्रम-धर्म के 
अतिरिक्त सभी दशकाल्कि, जातोय नौर बधिकार-भेद पर आाधितद घम वात 
हैं। क्षतिपूर्त्यत्मफः स्वर वह है जो हम सृष्टि, समाज और शरीर से काम 
लेने के वारण क्षति-यूरति के रूप मे करना प्रउता है।इ टप़्के पान नहीं करने 
पर सृष्टि, समाज और शरोर का काम नहीं खछ सवता। जिस प्रकार गाठी 
घलाने के लिए इजित में कोयछा देना ओर साख कायम रखने के लिए क्ज॑ 
का चुबता करना अन्विायं है, उसी प्रग्गर सृष्टि, समाज और शरीर को ब्रिया- 
शीौल रखन के लिए कुछ कमों वो करना बन्वियय हो जाता है। ऐसे करों दो 
बिनोवा “स्वभाव आस परम” मानते हैं । 


विनोवा के टनुसार क्षतिपूर््यात्मक चर्म तीन प्रवार के हेँ--यज्ञ, दान, 
ओर तप। “सृष्टि की जो हानि हुईं है उसे पूरा करना ही” विनोदा के 
झनुमार यज्ञ है १४ मनुष्य सृत्टि के उत्तगत रहने के कारण इसके विभिन्न तत्त्वो 
का उधभोग हरता है। दसस सृष्टि वे >त्गेत क्षय की क्रिया होती रहती है ५ 
इन विनप्ट द्त्त्वो वी पूर्ति के बिना सृष्टि मे व्यवस्था कायम नही रह सकक्‍तो 
है। यज्ञ वी क्रिया के द्वारा सृष्टि के विन तत्त्वो का सवर्बंच क्या जाता है ॥ 
7३ आव, बिनोंदा, ग्रीता-प्रवचन, पू० २९०-४१। 

9 छप्रिवतू, पृ० २९६०-६१! 

है उपरिवत्‌, पु रछूट । 

४ उपरिवतू, पु० २६५॥ 

७ उपरिवतू, पू० २६८। 


नोति और घर्म-मीमासा [२११ 


बस्तुत यज्न का उरश्य उपयोग मे, छाइ हुई वत्तुओ का शुद्धिकरण है।* 
परतु यज्ञ के बतर्गत कुछ सर्जनात्मक काय जैसे अनाज पैदा वरना भौर सूत 
व्यतना भी नाता है । वेद में स्तार्थसिद्धि के लिए यज्ञ का वियान हुआ है । 
परतु बिनोजा सन्न के पीछे किसी भरें सवार की प्रेरणा नहीं मानते । इससे 
बियुद्ध कृतज्ञताजनित त्याग और सेवा की कल्पना है। इसे परोपकारणन्य 
कर्म भी नहीं कहां जा सक्‍ता। इसमे सुष्टिजनित तैतिक वाध्यता है! >त्त 
इसके पालन से पुण्य नहीं परतु उल्लंघन से पाप होता है। दाना! का बर्थ 
विनीबा केवल देता ही नही मानते है। ये दान का जय॑ दा! घातु से ल्याते 
हैं जिसका अर्थ “काठना! होता है। बत दान का जब सम्यक्‌ विभाजन है। ! 
“(दान सविभाग )”। नर्थात्‌ देन की क्रिया के द्वारा सम्यक विभाजन करना 
दाव है। शक्रानायें लौर महात्मा बुद्ध ने भो दान को इस्री ल्॑ से लिया 
था।* बिनोबा दान का अर्थ अग्रेजी के “चेरिदी” या शिक्षा, दया या कृपा 
के अर्थ में नही टेते है । ४ इनका 'दान! व्यक्तिगत नैतिकता (परलोक और आत्म- 
शुद्धि की प्रेरणा) से कम सव तर रखता है, इसका मुख्य सवध सामाजिक नीति- 
शास्त्र सं है। इसके पी समाज-परिवतन और समाज म सतुलन लाने वी 
प्रेरणा विद्यमान है ।* 


विनोप्रा सह मानते ह कि जिस प्रकार सट्टि क ऋण स मुक्त होन के लिए 

यज्ञ अनिवाय है उसी प्रकार समाज के ऋण स मुक्त हाने क॑ लिए दान वी 
क्रिया अनिवार्य है। सामाजिक ग्राणी होने के नाते व्यक्ति माता, पिता, गुरु, 
मित्र इत्यादि खे जनक प्रकार "ी सबाएँ प्राम करता रत्ता है। अत मारुब 
समाज को आगे वढान के रिए उसकी सेवा तन-मन-वत्त स करनी चाहिए--- 
यही दान हैं ।$ समाज म॑ सतुठन लाने के लिए मनुप्य को अपतो शक्ति गा 
एक भाग हमशा देते रहता चाहिए चाह बह शक्ति मालक्यित, सतत्ति, बाद 
या श्वम कै हर में ही क्यो गटो ।५ यज्ञ वी भाँति चिनोव्रा यह मानते हैं. हर 

१ उपरिव], १० “६४॥ 

# उपरिवत/ १० ६८) 

३ भाव, सिवोबा, प्रेरणा अबाहू, ६० 4८॥ 

४ भावें; बिनोबा, सर्वोदिय और साम्यवाद, ९० ११€॥ 

५ उपरिबत्‌ पृ० १२०॥ 

६ भावे, तिनोवा, ग्रोता-प्वचन, ४० <६&५॥ 
७ आबे, विनोबा, सर्वोदिय और साम्यवाद ३० ११९।॥ 


२१२] गाँवीदाद को विनोवा वी देन 


दान करने से कोई पुष्य नही परतु नही करने से पाप होता है। दान की यह 
निशेषता हैंकि दान मे व्यक्ति देन के साथ-ही साथ प्राप्त भी करता है । 
बल्कि यह कहा जाय कि देने की मात्रा रूम टठेफ्नि ग्राप्ष करने की सात्रा अविक 
रहतो है क्योकि देता हे झपनी शक्ति का एक अप पोर उसे मिलता है संत 
समाज वी सेवा । इस प्रकार विनोबा दान वा मौरिक अथ टगाते हैं॥ इसी 
दान और यत्र वी घारणा के आधार पर भुदान ग्रामदाव दयादि कार्यक्रम को 
खड़ा करते हूँ । दान करना स्ववम का पालन ररना है। 

तप का अर्ये स्वयं या किसी उच्च वस्त्‌ दी प्राप्ति के लिए की गई तपस्या 
नही है। विनोबा के बननुसार तप शरीर झूपो सस्पा को युद्ध करने वे लिए 
क्या जाता है ।' हम शरीर से काय छत हैं इसमे इसकी शक्ति का क्षय होता 
रहता है तथा उसमे बुछ विकार उत्पत्र होने रहते है। पुन शक्ति को प्राप्त 
करने तथा विकयरोे को दूर करने के टिए 5 ठन शारीरिक श्रम करने पडते हैं। 
यही तप कहलाता है। बिना तप के शरीर सत रन को कायभ नहों रखा जा 
सकता है। 

व्यापक रूप से विचार करने पर यत्त दान और तप--तौतो एक ही प्रकार 
की क्रिया के भ तगत का जाते हैं क्योकि शरीर और समाज भी सष्टि वे अदर 
ही हैं। इन तीनों प्रकार के कर्मों के द्वारा सच्टि समाज और शरीर में 
साम्यावस्या बनी रहती है ।* अत हनका पाटन स्वप्रम है । 

सभी श्रकार के स्व्रतर्मों के विभाजन को सक्षत मैं सारणी के द्वारा नौचे 
लिखे रूप मे प्रस्तुत किया जा सकता है-- 





हा 
भावात्मक क्षतिपूर्त्पत्मिक 
| (क) यज्ञ 
स्थायी घम परिवर्ततशील धम (ख) दान 
(क) लाश्षम घम (ग) ठप 
आर्ण चरम (ख) स्वदेशी घ्॒में 
(गर) स्वकारक घम 
(घ) जाति घम 


(ड) अधिकार भेद पर वाश्लित घम । 


लक एन लक 20. मी 
॥ जावे, विनोवा गीता प्रवचन ६० २६५॥ 
2 उपरिवत एु० रघुछ । 


नीति और चघर्ें-मीमासा [रश३ 
समीक्षात्मक विचार 


स्वपर्म-नीति-दर्शन का भाघार वाह्य नियम अयबा वाह्मगत दामित्व है। 
इस हृष्टि से यह पश्चिमी नियमवाद के समीप है. जो शारीरिक, सामाजिक, 
जाकृतिक, राजकीय गौर घामिक नियम को नैतिकता का मापदड मानता है। 
परतु निपमवाद के साथ-साथ प्रयोजनवाद भी उसमे व्याप्त है जो शक्ष्य, 
परिणाम, अथवा उपयोगिता को नैतिकता का सापदण्ड मानता है। निममवाद 
वहाँ पर दिखलाई पडता है जहाँ पर वे सभी प्रकार के स्वधर्मो के पीछे सृष्टि- 
गत, साम्राजिक, शारीरिक, जातिगत, दैशिक और कालिक नियमो को मानते 
हैं । समस्त स्वघर्मों का मूल खाधार अपराग्रकृति वा नियम ही है। गत एक 
शब्द भे इसे सृष्टि का निमर ही कह सकते हैं। इस प्रकार की नैतिकता को 
पाश्वास्य नीतिशाज्न मे नैतिक सापेक्षवाद की सज्ञा दी गई है । नैतिक सपिक्ष- 
बाद के पाँच अय॑ ओल्डेनक्विस्ट ते बतठाया है । वे इस प्रकार है (--- 


(क) कोई कार्य एक स्पराव भौर समाज में उचित तथा दूसरे स्थान और 
समाज मे अनुचित हो सकता है। 

(ख) हमारे नैतिक मत सामाजिक और नाभिक श्रशिक्षण के परिणाम हैं ४ 

(ग) उचित वह है जिसे समाज का बहुमत प्राप्त है । 

(घ) जो मनुष्य अपने लिए उचित समझता है वह उचित है । 

(च) औचित्य और ननाचित्य को प्रमाणित नहीं ग्यि जा सकता । 


विनोबा के स्वधर्म विचार मे केवल “ग! अथथ को छोटकर सभी प्रकार के 
नैतिक सापेक्षयाद का स्थान आ जाता है। “ग? का आवधान इसल्ए नहीं है 
क्योकि उन्होने बहुमत पर जोर न देकर अल्पमत पर जार दिया है। 'क? भौर 
“ख! की सापेक्षता दैशिक, कालिक और आश्रम वर्मों मे देखो ना सकती है । घर 
अन को बणे घम्मे (स्वतर्मे निधन श्रेय पर धर्मों भयावह ) बर्थात्‌ सत्व, रज और 
त्तमों ग्रुण पर आधारित धर्म म देखा जा सकता है। “च” को भी विनावा स्पपष्द 
रूप से स्वीकार कर अनोखे ढग से निरपेक्ष नीति की भोर बढ़े हैँ । उनके अनु- 


] 0]क०मरवृष्ठञ्न, #मतंडलछ, (च्ते ), मोल्बदाशडु रत आलिया गडच०- 
उ3०%69,.. (805009,. पिठ्च्ट्ा।०ण0 वाविय (०मएथया9, 4965), [म्छ्ए- 
पेएलाछण, 7 20 


२१४ ] साँधीवाद को विनोद की देन 


सार नैतिक सावेक्षदाद का आावार बुद्धि है ।९ परतु धुद्धि के द्वारा वैतिक्ता 
के शाश्वत मूल्य को नहीं जाना जा सकता है ।< इसलिए हम यह निष्न्प॑ 
विकार सकते हैं। हम विनोवा के अनुसार सपूर्ण “तिक कर्मों के औौचित्य और 
अनाचित्य का निर्वोरण नहीं कर सकते हैं। अत एक कर्थे म यहाँ नैतिक 
सशयवाद है । एक विवने५ प्रकार की नैतिक सम्पेक्षता भी वितावा के दर्शन में 
देखी जाती है। यह सापेलता शाश्वत नैतिक मूल्यों कै सबध मे है जिसपर हम 
भागे विचार करेंग | शाश्वत नैतिक भ्ुल्या के सवध म विनोवा का कहना है 
कि वह पात्र-सापेक्ष है। उनके अनुसार सत्य, अहिसा इत्यादि शाश्वत नैतिक 
मूल्यों को हम श्रद्धा के आधार पर ग्रहण करते हैं परतु नीठिशास्त्री इन मूल्यों का 
पालन परिस्थिति के परिप्रेक्य म हरवते हैं ।* | अत यहाँ पर भी एक प्रवार की 
सापेक्षता है ॥ विनोवा यह मानते है कि नीति थी सापेक्षता और निरपेक्षता 
बा यह संघर्ष इस ऊछोक म मिट या नही परतु ईश्वर वी छूृपा होने पर बवश्य 
मिट जाता है ।४ व नंठिक्ता के प्रश्न को ईश्वर विश्दास के साय जोड देत हैं । 
प्रकर जहाँ विश्वास है, वहा विचार और विवाद का श्रश्न सीमित हो जाता है | 
यहाँ एक भ्रश्न विचारणीय है। डॉ० विश्वनाथ टटन बिनोबा के स्वायी 
और परिवर्नेनशील स्ववर्म के विभाजन से यह निष्वर्य निकालते हैं कि वे 
नैतिकता के सापेक्ष सिडधाल करा खडन करते हैं ॥# यह ठीक है किये 
नैतिकता के मोलिक सिद्धातो को यणित वी भाँति निश्चित कोर निरपेक्ष मानते 
हैं६ परतु स्ववर्म विचार में वे नैतिक सापेखवाद के सिद्धात दा ही समर्थंद करते 
१ विनोधा चितन अऊ २८५ १६६८, ए० १८३। 
विनोबा बई प्रकार के विवेक को मानते है - 
(१) सैतिर विचेक-- इससे घ्म-अधम वी पदचान द्ोती है। 
(२) कर्ता -य मिवेक-इससे स्वधम और परधम की पदचान होती दे। 
(३) र्यवहार विवेस--शससे सभी प्रसार के कत्त ब्यों की निददोपष पहचान 
डोतों दे । 
| उपरिवर्त, अक २९, १६६८, ६० १८५॥ 
3. बिनोधा चिंतन, अक २६ २७, पृ० १२९ 3० ॥ 
डे उपरिवद, पृ० १६5६-३० | 
4. 'प४प्र800, एच्राजडफती पफरद 87ठत्वों सबदें 20 शव्य. मडद्षा० 
उ०्फरीफ णुँ छद्कागवग्य० मंरिंटात फक्कम्वका, फू. 64 
€ भूदान यज्ञ, बिहार, २ ७ $5५-, इण० १ 


नीति और घर्मं मीमासा (श्श्द 


है! जसा हम पहले देख चुके हैं कि स्थायी स्वत्रसे छो भो समाज-व्यवस्था- 
परिवर्तन की स्थिति मे वे कभी-कभी परिवर्तित बरन वी अनुमति दते है 
फिर इसे निरपेक्ष नीति कैस दह सकते है ? इससे ने तक सापश्षवाद का खह्न 
भी नही होता क्योकि यदि एक भी परिस्थिति से स्व॒यी स्ववम को बदल देते 
है तो वह निरपक्ष कहलाने ठायक ही नदी रह सकता। अत ना० टइन की 
युक्ति समीचीन नहो मालूम पत्ती । स्व॒त्र्मे विचार म॑ प्रयोजनवाद वहाँ पर 
दिखलाई परता है जहाँ विनोबा यह मानत है कि वर्णात्म घ॒र्म॑ क्षन्य परि 

चर्ननशील धम, दान तय और यज्ञ के पालन से व्यक्ति समाज और सष्टि सभी 
में सतुउन कायम रहता है। दिवोवा के अनुसार मानव जीवत का चरम लक्ष्य 
धरम साम्य की प्राप्ति करना है जिसम॑ थे छाट छोट साम्य सहायक होते है ।* 
इस हृष्टि स स्वक्षमं का औचित्य व्यापक प्रयोजन के आधार पर निर्धारित होता 
है। भथत प्रयोजउवाद है। सचमुच विनोवा का यह सिद्धात पश्चिमी बिचा 

रकः स्टोफ्रेत एटेह्सटन ठुलमिन के विचार स बहुत समीप है | टुरूमिन ने कमों के 
आदित्य और अनौचित्य के गिर्तारण के लिए नियमबाब और प्रपोजतवाद--- 
दोनो को आवश्यक समया है।'* उनके अनुसार पहले हम काय का ओऔचित्य 
अचलित सामाजिक और धार्मिक नियम के आधार पर निर्धारित करते है और 
अगय म जब उन नैतिक नियमों के औौचित्म का प्श्त उठता है तो उसका निर्घा 


रण परिणाम क आधार पर होता है। शायद विनोबा इस विचार स सहमत 
होगे । 


ऊपर के विवेचन से यह निष्कप निक्रता है कि गाथी यद्यपि स्वथम वी नाति 
घम के रूप म॑ स्वीवार करते थे परतु उन्होने इसपर उतना बढ नहा दिया था । 
उनका विष्रप 'क्रफाव निष्कमता को ओर था। शायद इसीलिए उन्होन अपनी 
पुस्तक अनासक्ति योग के दूसरे अध्याय मे इसके सवद में कृष्ण की युक्ति को 
केवल उपयोगितावादी युक्ति मान कर चुप हो षाना उचित समझा । तीसरे 
अध्याय में भी उहोन परघम का विद्ुण बतलाया हे पदतु उसपर गहरा विचार 
नहीं किया है। विनोबा के लिए स्वपर्म बहुत ही महत्त्वपूर्ण बिपय है ॥ 
वे इसपर सूक्ष्मता ओर शास्त्रीयता से व्यापक रूप मे विचार करत हैं। गाँपी 


५ मझावे विनोबा साम्यसूज, ६० १०॥ 
2 0]तव्मवुणन#  उषैफ्पेक्‍ट्ज. किव्वदा्ब पा. उॉगियों किक्षर#१०/य 
ए ॥4 


र्श्६ गाँधीबाद करे विनोदा की देन 


ने यज्ञ पर विज्येप बक दिया था। परतु वे यज्ञ को स्ववर्म का रूप नहा दे 
सके थे। विनोवा मूल रूप स गाँधी की यद्ध वारणा वो ही लेते हैं परतु उसवी 
व्यास्या क्षतिपूरत्यात्यक धर्मों के रूप से रोचक ढंग से करते है ।॥ यज्ञ के साथ- 
साभ दान कौर तप को भी ये स्ववर्म मान छत हैं जो गावी न नहा कया था| 
मत यह कहा जा सकता है कि स्वधरममं की व्यापक और शास्त्रीय व्याब्या ही 
इस सदर्भ से गाँधीवाद को विनोबा की देन है । 

२ वर्णाश्रर धर्म 


गाँधो का विचार गॉँलो सनातन हिन्दु-धर्मं के सही अर्थ मे समयझंक हैं । 
सनातन हिन्दू धर्म का अर्थ है वेद, उपनिषद्‌, पुराण, अवतार, वर्णाश्रम बर्म॑ 
में विश्वास, गाय-पूजा और मूत्ति-पुजा मे छविश्वास नहीं करना । इसी अथ॑ मे 
गाँधो अपने को सनातनी हिन्द मानते हैँ १ वर्णाश्रम-धमं उनके अनुसार अन 
जरत रूप से सत्य की खोज का भव्य परिणाम है ॥* परतु बतंमान सभय मं 
जो बर्णाश्रम पर्म का रूप है, वह्‌ मूल विचार से कोसो दर है+॥ इस गाँवी मूल 
विधार की मखोऊ ((2४०४०४५७४:८) मानत हैं ।? वे वर्तमान अयथे मे वर्णश्रम धर्म 
में विश्व'स नही कर पूरी सतक्ता के साथ वैदिक नं भ करते हैं ।४ उन्होने 
कहा है--/'मैं यह विश्वास करता हू” कि जिस प्रकार क्योई व्यक्ति अपने पूवजो 
से भाकार प्राप्त करता है, इसी प्रकार विशिष्ट ग्रुणो और लक्षणा को भी बह 
सपने पूर्वजों से ही प्राप्त करता है । इसकी स्वीकृति का नर्थ है क्सीको शक्ति 
या सरक्षण करता। यदि इस स्वीकृति के अनुसार बीई कार्य बरता है, धो 
इसस हमारी महत्त्वावाक्षाओ झा बैध रूप से दमन होता है तथा भाघ्यात्मिक 
शौध और विवास के लिए हम स्वतत्र हो जाते हैं। ऐसे ही वर्णाश्रम घर्मं के 
स्िद्धात को मैंने अपनाया है ”+ “बर्णाश्रम हिन्दू घर्मं में एक विद्वेष प्रकार 
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नीति और घमम मीमासा [२१७ 


की समाज-व्यवस्या और एक विशेष प्रकार के नीति धर्म का भी सूचक रहा है | 
लीति धर्म के रूप मे गीता ने इसे स्ववम की सज्ञा दी है। गात्री और विनोबा 
भी इन्हे स्वधम के अन्तगंत ही मानते है । अत वर्णाश्रम का विवेचन यहाँ 
धर्में के रूप मे ही किया जायगा न कि समाज ब्यवस्था के रूप मे । वर्णाश्षम 
घ्मे मे चू कि वर्ण धर्म और नाश्वम वर्म--दोतो एक साय मिले हुए हैं लत 
इन' दोतो प्रकार के धर्मों का अछूय अलग विवेचन करना ही उचित होगा । 
वबण घम 

गाधी के अनुसार वर्ण धर्म के दो मर्थ है। एक भथ॑ मे यह उन नीति 
सम्मत भाजीविकाओ का सूचक है जो कुठ्ुम्व विशेष भ जन्म छेने के कारण 
कत्तव्य भावना से प्रहण किया जाता है।' इसका अभिप्नाय यह है कि प्रह्यरू 
बर्ण को, अपने पूबजो की परपराओ भौर सस्कारो का लाभ उठाकर उतवी 
आजीविका को ग्रहण कर, बचे हुए धन्र को समाज हित मे लगाने का कत्तब्य 
है ।* यद्यपि दर्ण का निर्धारण जन्म के आवार पर होता है, फिर भी अन्तिम 
रूप से इसका निर्धघारक कर्म ही है ।' ब्राह्मण परिषार म जन्म लने 
बाला व्यक्ति भी यदि स्ववर्मे का पान नही करता है तो वह सचमुच ब्राह्मण 
नही है। दूसरी ओर ब्राह्मण परिवार म जन्म नहो लेकर भी जिसके आचरण 
से ब्राह्मग्व प्रकट होता है वह ब्राह्मण है। इसी प्रकार शुद्ध के लिए भी वैश्य 
का कम करना सभव है यद्यपि उसे देश्य की छेबुल लगाने वी आवश्यक्ता नहीं 
है ।४ दण-व्यवस्या गराघी के अनुसार मानव निर्मित सस्था नही बल्कि मानव 
जीवन के शाश्वत नियमों द्वारा सचालित सस्था है अत इसकी सार्थक्ता 
केवल हिन्दू-समाज के लिए हो नहों विश्व-समाज क लिए भी है।/ इसस यह 
तनिपष्कप॑ निकलता है कि गाधी वण घम को शोश्वत जोर सावभौम घर्मे 
मानते हैं । 

बण नम के अनुसार ब्राह्मण का कत्तव्य द्रद्म को पहचानने, और उसका 
उपदेश कर धम भाव मे जोने का है। क्षत्रिय का कत्तव्य प्रजा-पालन तथा 

१ मशरूबाला, किशोरी लाल घनश्याम लाल ग्ाँपो विचार दोहन # (नई 
दिल्ली सस्ता साहित्य मडल अकाशन, १९३९), ६० रे६ | 

२ उर्परिकतू प्र० रेझे ॥ 

३ यंग इंडिया, ररे-४-१९२५ परृ० १४५३ 

ज उपरिवत्‌ र३ ४-१९६२५ पृ० १४५। 

5 फेल्एवव9,. जिश्याबा,.. (०्व), उछर &ढशध्लध्द गन्‍फाड रण 
रीबावराकप्य एक्रावत, जज, ए 476 


श्श्८ ] गाँवीवाद को विनोवा वी देन 


अर्यादित रूप से उसके लिए द्रव्य लेना है। वैश्य को प्रजा पालन क लिए कृषि 
ओपालन भोर व्यापार का नविवार प्राप्त है तथा यूद्र का वत्तंब्य धर्म समझ 
कद सभो को सवा करना है। परतु सभी वर्णों का यह दत्तव्य है कि लपनी 
आवश्यकता कौ पूत्ति के वाद बच हुए चन को समाज सवा के कार्य म 
जु्याव ॥९ 
वण धम का दूसरा नर्थ गाँधी वैसे वर्में स झगाते हैं जिसम सभी दर्णों के 
चीच जापस म ठौँच तीच का भेद भाव न पैदा कर समानता का भाव पैदा 
किया जाता है ।* अयातु दसके अनुसार राजा मत्री और भगी सभी वी सवा 
चाय मुल्य बरावर है' ठोक उसी प्रकार जिस प्रकार हमारे शरोर के सभी 
अगो का महत््व वरावर है। इस आधार पर कसी भी वण दो करत्त॑व्य के 
मामले मे कोइ छूट नही दी जा सकक्‍तो १ मनुस्मृति मे 'मृद्दा बी तुटना स ब्राह्मण 
चो विगेष रूप स श्रष्ठता प्रदान वी गई है ।४ शायद इसीलिए शाद्गो के प्रति 
दड विघान म क्र,रता तो अपनायी ही गइ है," इसे वद पढन से भी बचित 
किया गया है ।६ गाधी इराके सदत विरोबी हैं। इनक जनुसार जो शूद्ध धम 
समझ कर संबा का काम दरता है, वह हजारो भ वन्दना करन योग्य है और 
सर्वोपिरि है ।* गाथत्री की यह हृष्टि उनके सर्वोत्तर समाजवाद क्ता सूचक है । 
जाति-व्यवस्था मे भल ही विपमता के लए स्थान रह जता है, परतु वर्ण वम के 
पालन से, समाज वी यूठो रपर्बा जोर इर्प्या मिट सक्‍ती है तथा सवन्न सतोप 
का वातावरण फेट सकता है---गावी का एसा हंढ़ विश्वास है। परतु 
मनुस्मृत्ति स भित्र* वण छम के पाटन मे गावी विवेक के महत्त्व*ं को स्वीकार 
करत हैं । केवल निर्दोप वर्ण घर्मं का पालन द्वी य॑ आवश्यक मानो है । 
समीक्षात्मक रूप स विचार करने पर गाँधी के वण धर्म का विचार कद 
इष्टियो रा दोषर॒ुण हैं । मथ वी दृष्टि से यह अस्पष्ट है। प्रथम अरथें के अनुसार 
मराख्वाला, कि० ०, गाधों विचार दोहन, १० ३७॥ 
उपरिचत्‌ परू० ३७) 
उपरित्‌ ए०३९॥ 
मन स्वृति (बाराणनी चोखमभा सस्ते घुक सिरीज) १९३ । 
उपरियत ८१२७० २७१, २७९, २८२, ६५९ और ३७९ | 
उपरिवत्‌, छ० २५६ | 
मशारूवाला, कि० घ० ग्रधो विचार दोहन, १० रे८॥ 
मबुस्मृति, २१०३ 
मशछ्वाला, किए घ०, गांधी विचार-दोहन, १० “५। 


न्ठ 
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नोति और धर्म मीमासा र्श्ष 


यह विशेष बुद्धम्द्र मे रहने के कारण उसकी नाजोविका अपनाने का धर्म है। 
इस दृष्टि म वर्ण का आवार जन्म और आजीविका हो जाता है। किर वे दम 
या सस्कार को ही बन्तिम रूप से वर्ण का निर्वारक मानते है । यहाँ प्रश्न 
झठता है कि जन्म और पेशा मनुष्य के सस्कार या कर्म का निर्घारक है या 
मनुष्य की मनोबुत्ति या सस्कार उसके वर्ण के निर्धारक है ?े इसका स्पष्टीकरण 
गाँची के विचार मे नही मिलता है । यदि कर्म, सस्कार या मनीवृत्ति को हो वर्ण 
का निर्धारक मान छें, जमा गाँवी मानते भी है, तो फिर चार ही वर्ण क्यो 
अनन्त बर्ण हो जायेंगे ? गाँत्री एक प्रकार से इस मानते भी है ।' परतु अनब्त 
वर्ण मानने पर तथाकथित चातुवर्ण-ब्यवस्था पर आधारित नैतिकता के सिद्धात 
खडित हो जाते हैं। यदि वर्ण चरम का आधार प्रकृति का त्रिगुण-सिद्धात मान 
लिया जाय, तो फिर समस्या का थोडा समाधान होता है। परतु इसके भाधार 
भर वर्तमान समाज भे यह बतलाना कठिन है कि क्सिम क्सि प्रकार का गुण 
है। व्यक्ति स्वय अपने गुणो के सबंध स निणेय दे सकता है। ऐसी स्थिति में 
जैतिऊता को सामान्य, निश्चित ओर निष्पक्ष आधार प्रदान करना सुश्किल है । 
अत इस अस्पष्ट धारणा के आधार पर कत्तेव्याकत्तंव्य का विधान नहीं किया 
जा सकता । 


गावी का दर्शन समग्र दर्शव है। अत नैतिकता के निर्धारण का भाधार 
भी समग्र समाज होना चाहिए। वर्ण का आवश्यक परिणाम जाति है जिसके 
साधार पर समाज के टुक्डे बनते हैं तथा ईर्ष्या और स्पश्नपृ्णं एकागी समाज 
की स्थापना होती है। शायद ऐसा लगता है कि गाधो + हिन्दू घम को 
आअपनो* पत्नी सानकर उसके विकल्प मे कुछ सोचा ही नहीं है। किन्तु यह एक 
अकार को भावुक्ता और आसक्ति ही है। इसस उनका परपरावादी गौर 
कुछ दूर तब अप्रगतिवादी दृष्टिकोण ही सामने आता है। विवेक और बाघु- 
निकता को उचित स्थान नहीं मिल पाता । परतु कभी-कभी गाँवी को उक्ति 
से लगता है कि वे किसी भी प्रकार के वर्ण धर्मं मे विश्वास नही करते हैं । 
जब बहमदाबाद की अदालत में उनसे उनको पेशा के विपय में पूछा गया, तो 
छस्होने कहा--/मैं जुलाहा है, और किसान हू” ।7१ फिर झगी का काम तो 





4 उपरिवत्‌, पृ० ४१।॥ 

2 छए47वं, >ए - | माजदा कोद्रेकऋाद, ए 8 

इ धर्माधिकारी, दादा, सर्वोदिय दर्शत, (बारायरी, राव सेवा सब प्रकाशन, 
१९५७), पु० ८०। 


र२० ] गांघीवाद को विनोबा को देन 


वे करते ही थे । राज्य सवधी नीति मे भाग लेते ही थे । इससे छगता है कि 
वे सभी वर्ण के खे। दादा धर्माधिकारी ने भो वर्ण-व्यवस्था के आधार पर 
कार्य विभाजन की आलोचना को है । उनके अनुसार “वर्ण जातिविष्ठ हो रह 
सकता है, व्यदसायनिष्ठ नही” ॥* समन्वयात्मक समाज का भाघार व्यवसाय- 
निष्ठता नही हो सकता ।* 


विनोबा का विचार गात्री को भाति विनोत्रा भी वेदिक वर्ण-धर्म॑मे 
बिश्वास करते हैं। परतु इस विश्वास का आवार न तो केवल आशध्यास्मिक है 
और न केवल भौतिक बल्कि* दोनो है। गाँघी की भाति ही थे दण-व्यवरुथा को: 
आधुनिक जाति-व्यवस्था स भिन्न मानते हैँ ; परतु गाँबी से एक कदम जागे बढकरः 
चर्णे और जाति वा ये सूथ्मतापूर्वक भेद करते हैं। वण व्यवस्था का आधार 
चे गुण को मानते हैं। परतु जाति व्यवस्था वा झाघार चर्म है ४ गाँधी भी 
मानते थे, वर्ण-ज्यवस्था मे ऊँच-नीच या कसी कर्म के छोटा या बडा होते वा 
सबाल नही रहता है। परतु जाति-व्यवस्या मे कँच नीच का भेद-भाव पाया 
जाता है ।४ वर्ण-घर्मं मे कत्तेब्यनिष्ठ होना गुण जौर नहों होता दोप है ॥६ 
परतु जाति-धर्म भे एक प्रकार वी लाचारी रहती है । 


बिनोबा इस बात से भहमत है कि आघुनिक समाज-व्यवस्या मे जातियो 
के आधार पर दर्ण का निर्धारण नही कया जा सपता है। चातुवष्यें-व्यवस्या 
टूट चुकी है, अत वर्ण-घ्र्म का निर्घारण सस्कार के आधार पर ही करना 
अनिवाय है ।* यहाँ पर इसस यह भी निष्कर्य निकलता है कि वर्ण घर्में बास्‍्तवः 
में समाज के कसी सस्या विद्येप का नहीं बल्कि व्यक्ति बिशेप का घर्मे 
है क्योकि सस्कार हूर व्यक्ति का भितव होता है॥ यह बर्ण-धर्मं की एवा- 
दम नवोन दौर स्पष्ट व्याख्या है। परतु इसके अनुसार बाह्य नियम नहीं 
बल्कि भातरिक नियम नैतिकता का मापदड हो जाता है! 





१ उपरियतू, पु० ८०॥ 

२ उपरिवत्‌, पृ० ७६ ५ 

३ बिनोबा-चित्तन, अक ४ड-४५-४६, १९६९, पृ० दृद८ । 
४४ उपखितू, भक ४० ४१, १९5६५, पृ० ५४९॥ 

७ उपरिवत्‌, प्ृ० ऐड९ | 

८ उपरिवतू, पृ० पड । 

७ विनोदा-चिस्तन, अक ४डड-४५-०४६५ १९६९, ए० ३६७३ 


नोति और घर्म-मीमासा [२२१ 


'बिनोबा यह मानते हैं कि सूक्ष्म स्प से देखने पर मूलत दो ही वर्ण हैं। 
झुक गुण-अथान वर्ण जिसके अतगंत ब्राह्मण और क्षत्रिय को रिया जा सकता है ॥ 
इसे साथक वर्ण भो कहते है और दूधरा कम प्रवान वर्ण जर्थाव्‌ु जाम जनता ॥* 
शान्ति, क्षमा, तप, श्रद्धा--ये सभी ब्राह्मणों और क्षत्रियो के गुण हैं कार्य करना 
जाम जनता के लिए विहित है। प्ररतु यहा कत्तेव्य वी दृष्ठ्ि से वे गुण और 
कर्म---दोदो का समन्वय करना चाहते है। बर्षात्‌ गुण प्रपान वर्ण को भी 
कार्यनिष्ठ और झूम प्रवान वर्ण को मुणनिष्ठ होन का विच्रान करते है । उनकी 
राय मे-- गुण अघान लोग भी सेवा करगे और कम प्रवान लोग भी गुण-प्रहण 
करेंगे। एक का प्रवेश गुणों द्वारा होगा, तो दूसरे का प्रवेश कमें द्वारा होगा | 
मे शान्ति द्वारा खेती करग्रे, तो वे खेती द्वारा शान्ति पायेगे।”* परतु ऐसा 
बअद्यार्पेण भाव से कमें करने पर ही हो सकता है ।* 


विनोवा की इस व्यवस्था म॑ स्पष्ट रूप से विज्ञान और अध्यात्म का 
समन्वय मालुम पड़ता है तया युक्ति के आाबार पर भो इस सगत माना जा 
सकता है। यह समप्र-दशन की हष्टि स भी उचित है क्योकि समाज के फ्सोी 
भी वर्ण के रत्तंब्यों के बीच लक्ष्मण रेखा खीचने का प्रयास नहीं क्या 
गया है। ज्ञान भौर कमे का समन्वय होना ही चाहिए। परतु आज होता 
क्या है ? ज्ञानी कार्य करना अच्छा नहीं समचते और न करने का प्रयस्त ही 
करते हैं। हमारे यहाँ अनेक तकनीकी ससस्‍्थाएँ है परतु उसके विशेयज्ञ केशल 
उन विषयों पर नैद्धान्तित रुप से व्यात्यात्त देता सुगम सातते हैं परतु कपते 
ज्ञान से ठोस कार्य नही करत । इसी प्रदार काम लोग जो कम में तल्जोन 
रहते हैं वे जपो कर्मों के जाघार पर ज्ञान-सग्रह करना नहीं जानते। वस्तुन 
हमारी हृष्टि एक डाक्टर को भाँति होनी चाहिए। डाक्टर रोगी को देखता 
है। टडके सामने रहते हैं, वे भी रोगी को देखते हैं ॥ इससे रोगी का इलाज 
भी होता है भोर सेद्धातिक ज्ञान भी मिल्सा है। इसी प्रकार वी वात कृषि 
सस्यानों में भी देखो जाती है ॥ अत ब्रह्म के उपदेश देनेवालों को भी कामे से 
अलग नही होता है। ज्ञान का क्षेत्र ही कार्य को मानना चाहिए। शान्ति, 
क्षमा इध्यादि की साधना क्रनेवालो को भी आम जनता का कार्य करना 
चाहिए। फिर कार्यों के मध्य शीत पाप्त करने को साथना भी अपने आप 





१ उपरिबतू, अक १०-११ पृ०३५। 
| उपरिवत्‌, पू० २५। 
है जउपरिबत्‌ (० रे५। 


ररर ] गाँवीवाद को विनोवा की देन 


में दिव्य है। शत नैतिकता का सिद्धांत आधुनिक युग को साय के अनुदूल है + 
प्रद्या्पण बृत्ति होने से आपस में द्ोप और स्पर्या भी नहों हो सकती है, 
समाज का सर्वा गोण विकास हो सकता है। जाध्यात्मिक भ्रुख वी भी तृप्ति हो 
सकतो है । 


बर्ण-पर्मं पर गावी ने जो समन्ववात्मक विचार रखा हैं, उसम शायद कुछ 
अस्पप्टता हो सकती हैं। परतु विनीवा के द्वारा उपस्थित समन्वय में अस्पष्टता 
थी छम सुमावना है । ऋम्तिम रूप से माद सस्कार के वयुजएर पर ब्ण॑ कप 
विभाजन दो वर्गों में कर इन्होंने गाँवी के विचार को अधिक स्पप्ट, निश्चित 
ओर शास्त्रीय बनाया है । इस हिवर्गीय-वर्ण-ब्यवस्था के आवार पर आधुनिक 
व्यक्ति के लिए हो नही समाज-व्यवस्या के लिए भी कत्तब्य का निरूपण करना 
सरल और बोव गम्य हो गया है । जाति और वर्ण का युक्तियुक्त भेद गाँवी वी 
अपेक्षा विनोवा ने अधिक क्या है। गाजी की व्याख्या में सनातनी हिन्दु-ए्म 
की ही प्रवानता है। विनोबा की ब्याख्या माधुनिक और प्रगतिशील है ॥ 
इन्होने भावना से नहीं विवेक से इस घ॒र्मं पर विचार कया है। अत यहू 
बहा जा सबता है कि बिवोबा ने गाज के वर्ण-वर्म के विचार को आाघुनिक्ता 
भौर शास्त्रीयता प्रदान की है । 


आश्रम-धर्मे 


गाँधी के विचार हिन्दु-वर्म मानव जीवन को ब्रह्मचयं, गाहंस्व्य, 
बानप्रस्प और सयास--चार आश्रमो म बाँटता है तया प्रत्येक जाधम के लिए 
अकग जलग कत्तंव्यों का विव्रान #रता है। जीवन की बअ्रथम २५ वर्ष (पुरुप 
के लिए) बौर १८ वर्ष (स्त्रो के लिए) की अवस्परा ब्रद्मच्र्यावत्या कहलातो है 
जिसमे व्यक्ति का मुख्य कत्तेंव्य जष्ययत कौर दन्द्रिव संयम के द्वारा पवितता- 
पूर्वक जीवन व्यतीत करना है॥ यह आाध्यात्मिक इृष्टि से मुख्य अवस्था है, 
(जिसम प्रवेश के बिना वोई अन्य आश्रमो मे प्रवेश नहीं कर सकता ।९ गाहंस्थ्य- 
लाक्षम में झुप्य कत्तंव्य राष्ट्र की सम्पत्ति वढाना है ।* कुछ लोग इस लाश्रम को 
भोग-विलास का आश्रम मानते हैं । परतु गाँवी इस विचार का विरोब्कर सबम 
और सादगी वी आवश्यकता पर बल देंते हैं ।* परतु जो सयम के वाद भी ओऔग- 
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नीति और धर्मं-मरीमासा [स्र्इ 


लिप्सा के जाक्पंण स अपने को रोक नहीं सवत, उनके लिए भोगो बी मर्यादा 
और उतठको सबने विधि का विदान क्या गया है। सामान्य रूप से सतानो- 
त्पत्ति बी इच्छा ही गाहंन्थ्य म श्रवेश बरने वी स्वीकृति प्रदान परता है # 
गॉवी को मनुस्मृत्ति का यह विंच'र स्वीकार नहीं दि पुरुष या रछुत्री को ऋतु- 
ग्रामी होना ही चाहिए। इनके झनुसार स्त्रो-पुरुप मे से कोइ भी एक इन्द्रिय 
सम वी इच्छा रुखत हैं, तो दूसरे को कल सहकर भी उस्रभ साथ दता 
चाहिये ।! गावी के अनुसार गाहस्थ्य जीवन सममित रूप स व्यतीत करने के 
बाद ही वानप्रस्प भे प्रवेश करने का अश्किर मिल सदता है। गाधी बानप्रस्टी 
उसे कहते हैं जिखव अपनी इन्द्रियो वो सयमित कर लिया है परतु रागजद्ध प 
पर विजय प्राप्त नहीं क्या है ।* राग्र-प को पूणरुपेण झीत लत वाला त 7 
मनसा, बाचा, क्मणा, संत्य, अहिसा, ब्ह्मचयं बादि न्यिमो का पालन करते 
बाद्या, गाजी के अनुसार सन्यासी है। सायासी निष्णाम भाव स सवा करता 
हुआ भिक्षा के जाबार पर अपना जीवन व्यतीत करता है। ९ 


ग्राती के अनुसार प्रत्येक आश्रम सीडी को भाति एक दूसर स सबद्ध हैं? 
प्रबयक सोपात से गुजरने के बाद हो कोई दुखरे सोपान पर पहुच सक्ता है ।* 
इन चारो था 4मों मे प्रवेश करने का अधिकार प्रत्येक वर्ण के सदस्यों को है। 


गावी के बाश्वम वम के झवध मे दो प्रश्त विचारणीय हैं। पहला प्रश्त 
है--क्या मनुष्य के ठिए चारो आश्षमों के वर्मों का पालन करना अनिवाय है 
या कसी आवम रो छोडकर थागे वढा जा सकता है ? दूसरा प्रश्त है क्‍या 
विवाहित या गाहस्थ्य जावन में वासना का निपेष सफ़्ट दाम्पत्य जीवन के 
रिए उचित है २ 


प्रयम श्रश्व के सबय मे गांवी का उत्तर है कि हर जानम स गुजरना अनि 
बार्य है । परतु ऐसा स'नन म ठुझु कठिताई है। ब्रह्मचय बार सन्‍्यास तो सभी 
के रिए उनिवार्य सिद्ध क्यि जा सकते हैं, परतु ग्राहस्थ्य ओर वानप्रस्थ सबके 
छिए भावश्यक्र नहा है । वस्तुत व्यक्ति चारा अवस्थाजा मे ग्रुजरेगा या नही--- 
यह उसके सस्कार पर निभेर करता टै। पूवे जन्म का सस्कार उत्तम रहने 
पर ब्रह्मचय , गाहंस्थ्य और वानप्रस्थ--तीनों को छोड कर एकाएक संन्यास मं 

१ डपरिवत्‌ ५० डर। 

र उपरिवनू पु० ४३॥ 

हे उर्पार्बतू १० थरे। 

४ डपरिदत्‌ पु० ४)। 


२२४ ] गाँधीवाद दो विनोबा को देत 


प्रवेश करदा अनुचित नहीं है। स्वामी विवेवानद और सत विनोवा ब्रह्मचर्य॑ 
के बाद एकाएक सन्यास से प्रवेश वर ग्रय | क्‍या दस्ह हम अनुचित कहेंगे? 
अत गाँधी कह विचार सामान्य व्यक्ति के िए भछे सत्य हो परतु यह सार्भौम 
नहो दीखता । 


दूसरे प्रश्त के सव4 म आधुनिक मदोजैज्ञानिक वित्यिम हावेल मास्द्से 
आदि यह मानते है वि सफल दाम्पत्य जीवन के लिए वासनातृष्ति या सफठ 
यौन व्यापार आवशयबा है ।! इससे एक प्रकार वी मुक्ति मिलती है ।* अ्षत्त 
थे विचारक गाँवी वे गाहंस्थ्य जीवन स वासना निपेश रा खडन करते हैं । 
इनवे अनुसार वासनह मनुष्य की मूठ प्रवृत्ति है, इसकं दमन से अनेव प्रकार के 
मसानसिफ रोग होत हैं। अमफ्ट दाम्पत्पय जीवन भी यौन क्रिया वी मसफरतला 
के कारण ही होता है ।' इस दृष्टि स गाँली के बिघार वो अमनोदेज्ञानिय, 
कठोर और अति आदर्णवादी माना छा सकता है। 

परतु सद्ठी उत्तर न तो गाँवी के विचार मे मिलता है और न भाघुतिक 
मनोवैज्ञानिवों के सिद्धातों मे ही। यदि गाँबी का विचार आावश्यक्ता 
से अधिक आदशवादी है, सो भाघुनिक मसतोवैज्ञानिकों का विचार समस्या 
को आवश्यकता से जनक सरलर मान लेता है। नैप्तिक्ता का निवास्र 
न॑ ती मनोवृत्तियों की अवाघ तुष्टि में है और न अप्राप्य शोर शसभव 
आंदर्शों की कल्पना में । क्वलक सतानोत्पति के झिए ही सभोग का 
विचार सचमुच अव्यावहारिक है। इसस तो बच्छा यह होता कि वे यह कहते 
कि जब मनोवेग का उत्पात बमह्य हो, तो दाम्पत्य जीवन मे व्यक्ति सभोग 
बासता वी तृप्ति वे लिए भी करे प्रतु दृष्टि सदैव इन्द्रिय सयम वी ओर हो । 
गाँवी का यह विचार कि एक पक्ष के दन्द्रिय सयम को भाकाक्षा की पूर्ति के छिए 
दूसरा कष्ट उठाकर भी सोथ दे, लाभप्रद मौयूम नहीं पंटता, भले ही यह 
नैतिकता वी अत्यन्त कँचो उडात हो । इसका ज्ञावश्यक परिणाम ग्रह होगा 
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नोति और घर्म-मीमासा [प्‌ 


कि एक पक्ष जति दादर्शवादी कौर दिव्य होगा और दूसरा पक्ष दमन से उत्पन 
रोगो का शिकार होगा। फिर स्त्रो-पुरुष के जीवन का सतुलन समाप्त हो 
जायगा । वह नीठि किस काम की जो दाम्पत्य जीवन का सतुठन ही समाप्त 
क्र दे ? 


आधुनिक मनोवैज्ञानिको का यह कहना कि सफठ दाम्पत्म जीवन के लिए 
यौन-तृप्ति आवश्यक है--यूर्णतं सत्य नहीं॥ शायद यह निष्कप कुछ खास 
भौतिकवादी समाज के अध्ययन पर ही आश्वित है। परतु जहां की सस्कृति 
आध्यात्मिक है, वहाँ सफल दाम्पत्ध जीदन का नाथार एक-दूसरे के प्रति स्पाग 
और सेवा वी भावना है। बवस्तुत श्रेयष्कर जीवन के छिए बासता से ऊपर 
उठकर हमे अपनी भूल श्रवृत्तियों को शुभ कार्यों को ओर मोडना ही होगा ॥ 
चैतिकता का निवास इय प्रवृत्तियों के परिमाज॑न में है, तृष्ति मे नहीं। गाँची 
के गाहंस्थ्य जीवन मे यौन-सयम का शायद यही रहस्य है । 


बिदोबा का दिचार वितोदा गाँधी की भाँति मानव जीवन के चार 
आश्रमो को स्वोकार कर उनके कत्तंव्यो का पालन, स्वधर्में मानते है। इन्होने 
व्यापक छूप से चारो अवस्थाओ का विभाजन दो वर्गों मे किया है--एक बहू 
अवस्था जिसमे कार्य पक्ष की प्रघानता होती है तथा दूसरी वह अवस्था जिसमे 
मन ओर हृदय की शुद्धि पर विक्षेष रूप से ध्यान दिधा जाता है ।' प्रथम 
आश्रम में ब्रह्मच्ं ओर गाहस्थ्य ठया दूसरे में वानप्रस्थ और सन्यास 
जाते हैं । ब्रह्मचर्य अवस्था का मुख्य कत्त॑व्य है ब्रह्मचयं का पालन करना, ग्रुद् 
की सेवा करना, वेद, धर्मंग्रयो और विज्ञानों का अध्ययन करना ।* गाहंस्थ्य 
अवस्था के धर्म को बिनोबा नाग्ररिक धर्म कहते हैं। इसमे सभी प्रकार के कत्त॑ब्य 
जैसे उत्पादन बढाना इत्यादि अनिवायं माना जाता है ।* वानप्रस्य अवस्पा 
क॒ए अर्थ विनोबा “अनुभव-स्थिरवुत्ति और इन्द्रिय निग्रह”” को कवस्था से लते 
हैं ।४ यह अवस्या वास्तव में शिक्षक होने की अंदस्था मानी जाती है। बत 
सपूण समाज को तालीम देना और मार्ग दशन करना इस अवस्था का कत्तंव्य 
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जज 2७४: 35% आह 


शरद] ग्राँचीवाद को विनोवा की देन 
है।* इस अवस्था का यह अर्थ नही है कि ध्यक्ति घर छोड कर जगरू थी 
शरण ले | बाज समाज वी वँसी रचना भी नहीं है कि व्यक्ति समाज छोडकर 
जगल में निवास करे और राज्य उसका खच्॑ चतावे | विनोवा वानंप्रस्थ अवस्था 
के युनसद्वार पर वल देने हैं ।* इस अवस्था मे ही अधिक-से-अधिक समाज-सेवा 
का कार्य क्या जा सकता है। सन्यास-आश्रम का अर्थ विनोवा उस अवस्था 
मे छेते हैं जिसमे व्यक्ति आत्मज्ञान और भक्ति का मारे समाज को बतछाता 
है ।( यह जीवन से पक्ायथन वी अवस्था नहों है वल्कि वास्तविक और 
शाश्वत आनद्‌ भ्राप्त करने वी जवस्था है । दस अवब्या मे व्यक्ति मपनी ब्रात्म- 
पवित्रता और हृदय की शुद्धि के बल से जिना कुछ क्यि और कहे समाज को 
सूर्य बी भाति क्रियाशील करता है। इस अवस्था में दकर व्यक्ति अपने आप 
में नियम बन जाता है और वह भत्ति नैतिक अवस्था को श्राप्त कर लेता है ४ 
इसी अवस्था में आकर वह राज्य-स्वतन्न समाज को स्थापना भें सह्टायक हो 
सकता है।* सम्यास के बारे में विस्तार में बिनोवा ने अपनी पुस्तक “गीता- 
प्रवचन” में विचार क्या है । 


गाँवी की अपेक्षा विनोवा ने भाश्रम-वर्मं को अधिक ठप्वस्ण्ति ओर वैज्ञा- 
मिक्र बनाने का प्रयास किया है। यद्यपि ब्रह्मचयं और याहेंस्थ्य आश्रम के 
सवध मे दोनो के विचारो वी भ्राय पूरी समठा है केवछ वबिनोवा ब्रह्मचयें मे 
विन्नान के अध्ययन को अध्यात्म के साथ मिछाते हैं तथा ग्राहस्थ्य जीवन को 
“नागरिक घ॒मम! की सज्ञा देकर सर्वब्यापक्ता प्रदान करते हैं॥ फिर भी 
गाहँल्‍वय जीवन वी समस्याथो के प्रति विनोबा कुछ उदासीन मालूम पढ़ते हैं। 
गाँधी इस आाथ्रम के धवध में अधिक सझय माबूम पटते हैं। परतु वानप्रस्य 
ओर सम्यास पर बिनोश्रा का विचार वत्याधुनिक शास्तोय गोर नवीन है । 
गावी के लिए वानप्रस्य केवर साधारण रूप से राग-द्वेप की धुद्धि वी अवस्था 
ही रह जाता है। विनोवा ने इसे धनुभव की गहराई ओर चित्त की पूर्ण 
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स्थिस्ता वी अवध्या मान कर सामाजिक जीवन के लिए सर्वोत्कृटता प्रदान 
को है। यहाँ पर आत्मयुद्धि को क्रिया विशुद्ध रूप स समाज-सेवा के माध्यम 
से होती है। इस अवस्था म राजनो तिज्ञों को भी सक्रिय राजनीति से अल्ग 
होकर राजनैतिक प्रशिक्षण के कार्य मे भाग लेने का सुमाव दिया गया है। 
सचमुच यह विनोबा की अपनी देन है । भाघी ने सनन्‍्यास का गहरा विवेचन नहा 
किया था। परतु बिनोबा ने सन्‍्यास्॒ का भहरा विवेचन कया है। अत यह 

कहा जा सकता है कि ग्राघीवाद मे वानप्रस्य और सन्यास के सबंध मे जो 
अस्पष्ट बिचार था उसे विनोया ते काफो स्पष्ट कर रिया है। 


३ ब्रत विचार 

लविधय प्रवेश अबतक स्वघर्म और वर्णाश्रम धर्म का विचार नैतिक सापक्ष 
दाद के रूप में विशिष्ट घम के भाघार पर कया गया । परतु हिदू-मीति 
शास्त्र नैतिक सापक्षवाद के विव्रान के साथ-हो-साथ बुद्ध निरपेक्ष भौर 
सामान्य नैतिक मुल्या का भी विधान करता है जिस विनोबा ने अपने * सागबत 
धरम ! में साववर्णिक धम और “ विनोबा चितन मे नीति घम की रुज्ञा 
दो है। सामान्य घम म कुद शाश्वत और तात्काल्क्--दोनो श्रकार के धर्म 
भाते हैं। इनका पालन सभी व्यक्ति के एिए बिना कसी वण जांति और 
आश्रम का विचार क्ए अनिवाय माना जाता है। वास्तव म इ ही नैतिक 
मूल्यों के पालन और विक्रास पर साम्राजिक जीवन का अस्तित्व निभर है ॥ 
समाज का सम्रुचित विवास स्वत्रम और सामान्य घम--दोनो के पालन पर 
नावारित है । 

ग्रादी और विनोदा केव* नैतिक नियमों कौर मृल्यों का विचार सैद्धांतिक 
विवेचन के लिए हो नहीं करत हैं बल्कि इन मुल्यो का वास्तविक ८प स जीवन 
मे उतारव का विएन करते है। अतएव कुछ नैतिक मूल्यो का पालत ब्रत बे 
हप में जावश्यक्ष मानत हैं । गाजी के अनुसार बरत विस्ती करने योग्य काय 
को क्ती भो समृल्य पर करना हैं। * नत कुछ सामान्य धर्मों यत्नत के रूप 
मे पराग्न का लर्प है सुविधा गा अपनी शक्ति के अनुसार नहा वल्कि जोवन के 
आऋम्सिम एरिगाणोरे जया अर झापता कर निश्किक रप गे इकाझा श्राटक करना 
गावी यह मानत॑ है कि इन ब्रतो का यदि कोइ यथा-सभव पालन की बात 
करता है, वो इसका अय है वह या तो अपने अहब्गर या अपनी कक्‍मजारी को 
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घोखा देता है ।'* “ययासभव” से क्मजोरियो के दाने के लिए बगल से रास्ता 
मिल जाता है।* विनोदा ने भी कह्म हैं---/जिस प्रवार छोट-से छिद्र होने 
*चर भी सपूर्ण घड़े या पानी खाछ्ती हो जाता है, उसी प्रवार जीवन में थोद-म 
"भी सयम को तोडने पर समस्त जोवन बर्बाद हो जाता है ।”' सत्य का पालन 
सर्देव पूर्ण रूप से होता है। यथासभव! सत्य वा पालन कोई न नहीं 
रखता ।४ गाँधी यह मानते हैं कि श्वतो का पालन कमजोरी का लक्षण नहीं है। 
इससे हमे आत्मशुद्धि और आत्मानुभव में कापी बल मिरता है ।७ अतएव दत 
ची महत्ता को सामने रखकर उन्होने कुछ शाश्वत तथा बुछ परिवर्ततशील' धर्मों 
को मिलावर ग्यारह ब्रतों वा विधान कया धा । इन ग्यारह ब्रतो मे अहिसा 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य जौर अपरिग्रह--पाँच शाश्वत नियम हैं जिन्हे वेदो मे 
“पसर्विधयम्‌', जैन दर्शान मे पचयाम', दोझ दशन मे पचशीछर और योग 
दर्शन मे 'पचयम! की सज्ञा दी गई है ५९ इनके भत्तिरिक्त शरीर श्रम, अस्वाद, 
अभय, सर्वेधर्म समानत्व, स्वदेशी और स्पर्श भावना--छ नये ब्रत हैं जिन्हें 
सात्र आध्यात्मिक मूल्यों के लिए ही नही, सामाजिक मुल्यों वी सिद्धि के लिए 
भी आवश्यक माना गया है। यद्यवि इन ब्रतों का पालन सभी को करवा 
अपेक्षित है फिर भी गाँधी समाजसेवी के लिए इन ब्रतो का पाछत करना बहुत 
ही आवश्यक भानते हैं ।॥ विनोबा ने गाँवी के इन सभो व्तो को स्वीकार 
किया है और बुछ नये द्रतो का भो विधान क्या है। इन सभी प्वतों मे सत्य 
और अहिसा दो मोलिक द्रत हैं वावी सभी अहिसा के ही आवश्यक परिणाम 
-या शर्तें हैं। मत अब दम एक एक वर इन बतो पर सक्षप मे विचार करेंगे । 
सत्य 
सत्य गाँवी-तत््व्मोमासा का ही मूल भ्रत्यय नहीं, मैंतिक्ता का भो 
मूल्य प्रत्यय है। यद्यपि इसपर एम पीछे कापी विस्तार मे विचार कर आये 
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हैं, फिर भो सक्षेप में नैतिक नियम वी इहष्टि से हम यहाँ विचार करेंगे। जैसा 
पहले भी कहा गया है कि गाँवी सत्य का अर्थ केवल वचन मे सत्य से नही, 
विचार, वचन और कर्म--तीनो मे सत्य के पालन से लेते हैं। उनके अनुसार 
सत्य हमारी जतध्वंनि का सूचक है। बतएव सत्य के पालत वा जय है अपनी 
अन्तरात्मा के भादेशो का पालन कटता जिसे काट निरपेक्ष मादेश कहते हैं 
यह ठीक है क्रि अन्तरात्मा के आदेशो के पालन से क्भो एक व्यक्ति का सत्यः 
दूसरे व्यक्ति के सत्य का विरोवी मालूम पड सकता है, परतु वास्तव में वे सभी 
एक ही ईश्वर रूपी चृक्ष की विभिन्‍न पत्तियाँ है ।* बत अपने-अपने सत्य के 
अनुसार ईमानदारीपूवक का् करने मे कसी प्रकार की अनुचित बात नहीं है. 
बल्कि वह प्रत्येक व्यक्ति का कत्तंव्य है ।* 


गाँधी के अनुसार सत्य हमारे सम्पूर्ण जीवन के क्रिया-कलापो का केसर 
विन्दु होना चाहिए । यदि हम एक बार सत्य को अपने जीवन का सार-तत्त्व 
मान लेते है, तो फिर नैतिक जोबन के अन्य नियमों के पाछ्त करने मे प्रयास 
की आवश्यकता नहीं पड़तो है, वह सहज ही हो जाता है । परतु सत्य के बिता 
जोवत मे कसी भी नियम का पालन करना जसभव है।' सत्य का पूर्ण 
रूपेण अनुभव कर छेने से क्सी प्रकार का ज्ञान दाकी नहीं रहता है क्योकि 
सभी प्रकार के ज्ञान का निवास सत्य मे ही है। सत्य ज्ञान वी ग्राप्ति मे ही 
खच्चा आनन्द है । सत्य ज्ञान के अभाव मे हम कभी भी आाम्तरिक शान्ति वा 
लनुभव नहीं कर सब्ते हैं। अत गाँवी कहते हैं कि जो एक बार सत्य का 
स्वाद चख लेता है वह यह जान जाता है कि उसे क्‍या करना चाहिए, क्‍या 
देखना चाहिए और बया पढ़ता चाहिए ४ 


इस प्रकार के सत्य की सिद्धि गीता के अनुसार अभ्यास और बैराग्य के 
द्वारा हो सऊती है। गाँवी सत्य को साधना के लिए नि स्वाय जीवन व्यतीत 
करता बौर तपस्या अनिवाय॑ मानत हैं जो दस्तुत ग्रीता के विचार काही 
सार है। सक्षेप मे अहिसा ही सत्य प्राप्ति का मार्ग है। सत्य ही गाँवी के 
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अनुसार सही भक्ति हैं।' यही शाश्वत जीवन है जिसमे भय का कोई स्थान 
नहीं है। 


गाँवी की भाँति विनोबा ने भी रुत्य का प्रयोग व्यापक आर्थोंमे क्या है। 
अनके अनुसार अनुभव के निर्मित्त सत्य आत्मा है, प्राथंना के निमित्त यह ईश्वर 
है कौर जब ब्रत के रूप ये इसका अभ्यास क्या जाता है, तो यह नैतिक नियम 
था धर्म हो जाता है ।* उनके अनुसार यद्यपि सत्य अव्यास्येय है किन्तु नेतिक 
दंष्टि से इसकी व्यास्या की जा सकती है। नैतिक दृष्टि से सत्य वह है जिसके 
द्वारा हमारी अन्तरात्मा की पहचान होती है त्तया उसे समाधान मिलता है । 
जिस वार्य से अन्तरात्मा को घका छगता है, वह्‌ असत्य है। अत सत्य-्शसत्य 
का साक्षी अन्तरात्मा है ।' परन्तु इस अय॑ में यह प्रश्न क्या जा सकता है कि 
णुक “डाकू भी अपने कर्मों को सत्य कह सकता है क्योकि उसकी अन्तरात्मा 
चच्चो के पालन के लिए डाका डालना कर्तव्य मान सकती है। परतु ऐसा 
अश्न उठा नहीं सकते, क्योकि विनोबा सत्य के लिए समत्व, समाघान भौर 
पचत्त वा.सतुलन आवश्यक मानते हैं ।४ डाका डालने के कार्य को सत्य इसीलिए 
> नेंही कहा जा सकता क्योकि इसमे न तो समत्व का भाव है और न कार्य के द्वारा 
लित्त के सतुलन को ही कायम रखा जा सकता है। सत्य वी साधना पिनोबा 
के अनुसार विनम्नता, तटस्यता और थनाग्रह के हारा होती है ।५ सत्य थी 
अभिव्यक्ति के लिए “मिद्द भाषण” इसका “सिद्ध-न्वच”' है ।६९ अभ्यास और 
चैराग्य अर्थात्‌ सत्य का सतत स्मरण और अन्य विषया से विमुख रहना सत्य- 
दर्शन के साधन हैं (९ 
सत्य एक प्रकार का चुनियादी गुण है जो राबश्रोष्ठ नीति घर्मं है। बिनोवा 
वी राय में---यदि एक बाज़ू सारा नीतिशास्त्र और दूसरी बाजु केवल सत्य 
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हो, तो दोनो की तुलता में सत्य वा पऊूडा हो भारी सिद्ध होगा।'?' इसी प्रकार 
नैतिक अपमाँ या दोषो मे सबसे मुख्य दोप असत्य है ।* अन्य दोप व्यावद्यरिक 
दोष हैं जो गीण हैं । इन्हें नंतिक दोष की सज्ञा नही दी जा सकक्‍ती। बतएव 
सत्यव्रती के रिए विनोबा तोनो प्रकार के जमत्य (हँसी-मजाक में वोले जाने 
वाले असत्य, देश या परा्थ॑ के लिए कत्तंव्य समझ कर बोजे जाने वाले असत्य और 
शादी ब्याह मे बोले जाने वाले असत्य) का त्याग बावश्यक मानते हैँ।'* सत्य 
पालन में मनसा, वाचा, कर्मंणा---तोनो का सामजस्थ आवश्यक है । सत्य के 
लिए कोई अपवाद नही है । यह केवल बच्चों और सन्यास्तियों के लिए ही नहीं 
बल्कि राजनीतिज्ञों, व्यापारियों, सबके लिए विहिंत है ।* अदालत इत्यादि में 
भी असत्य का सहारा नहीं लिया जा सकता है । 


विनोबाः का यह हृढ विश्वास है कि सत्य के द्वारा आत्मा का साक्षात्कार 
तो होता ही है, दसके द्वारा समाज-सुवार की पूरी सभावना है। उनवी 
राय मे “यदि नीति-शास्तर मे यह विचार रूढ हो जाय कि सत्य ही एक नैतिक 
तत्व है, बाकी सारे नैतिक तत्त्व नही, सामान्‍य ही गुण या दोप है, तो समाज, 
मे शीघ्र ही सुधार हो जाय और भ्ाध्यात्मिक साधना मे भी मदद मिले ॥?० 


वितोबा के अनुसार गानव जीवन का छद््य सत्य का शोव्रब करना है-- 
“जीवन सत्य शोधन'” । अत मानव की सारी क्रियाएँ सत्य के अनुभव के लिए 
ही होती चाहिए | उनका यह विश्वास है कि सदृवृत्ति की साधना कर लेते के 
बाद जीवन के अन्य नियम सटज हो सिद्ध हो जाते हैं। श्री वालकोबा भावे ते 
बिनोदा के विचार को स्पष्ट करते हुए लिखा है--“इस प्रकार की आदत पड 
जाय कि जो कुछ भी हम करते हैं ओर जीवन हम जो जोते हैं वह सब सत्य वी 
आंतरिक प्रेरणा से चलते हुए सत्य का अनुभव करने के लिए है, यह भान सतत 
रहने लगे, तो जीवन के नियम सहज ही ध्यान मे आ जायेंगे कि कत्तव्य क्या 
है, कौन-सा ज्ञान श्रास करना है और कौन-सा नटी, योग्य जया है और अयोग्य 

$ शिलोप्डार्नक्षिततु- अक रे०, ए० २५६। 

३ उपरिवद, ९० २५७ ॥ 

३. विनोबा-त्रितन, अक २९, ३० रर४। 

४ वितोबा-चिस्तन , झेंक २०, पृ० २५७३१ 





५ उपरिवत, पु० २५७६ 


श३२ ] साँवीवाद को विनोबा को देन 


कया है, तथा विस प्रकार चलें, क्‍या निणय ठें, कौन से नियम पाले आदि) 
इसके (िए क्षटग स विशष प्रयत्व करने की आवश्यवता नहीं रही ।! ९ 


विनोवा यह मानते हैं वि सत्य के बिना विसी भी नियम का पराकून करना 
षुद्ध रूप स सभव नहीं है। सत्पनिष्ठा के विना किसी भी तियम का पालन 
दभ या आाभास है।* दम्भ इसलिए कि बहुत-स लोग दिखावे के लिए भी कई 
प्रवार के नियमों का पालत करत हैं। आभास इसलिए कि सत्य की दृष्टि के 
अभाव म॑ लोक्क हष्टि प्रधान हो जाती है। लौकिक या सासारिक दृष्टि ही 
तो मिथ्यात्व या आभास का काण्ण है ॥ 


काण्ट ने नैतिकता के निर्धारण में प्रयमत बुद्धि के आदेश भर्थातु शान तथा 
छक्षतत आनन्द नी कामना को आवश्यक माना था। विनोबा के अनुसार ज्ञाम 
और आनन्द रुथायी तत्व नहीं हैं। उनकी अपनी स्वतश्र सत्ता नही है | वे 
अपनी सत्ता के लिए ईर द्रयगम्य विषयो पर आावारित है जो विसी भी समय 
हम भुलावे म डाक सकते हैं॥ अत इहे कत्तथ्य क्रवत्तष्य के निर्धारण फा 
निरपेक्ष मापदड नही माना जा सकता ।९ सत्य ही एक ऐसी वस्तु है जो 
नेतिकता के निर्धारण मे निरपेक्ष मानक के रूप मर स्वीकार कया जा 
सकता है ॥४ 


सचमुच विनोवा गाँनी के सत्य का विवरण रोचक ढग से प्रस्तुत करते है । 
गौँवी न सत्य सावना में पर्म नैतिकता और थाध्यात्मिक्ता--तीनो के सथदित 
रूप को लिया था| नत नैतिककर्त्ता को इससे दिशा निर्देशन म थोड़ी कढठि 
नाई हो सकती है। परत्ु विनौया ने गाँवी बी समग्र दृष्टि को रखते हुए 
विश्रपात्मक छय से उसवा वर्णन क्या है जिसस नैतिकदर्त्ता वा उचित 
निर्देशन होता है। जैसे आध्यात्मिक्ता म विश्वास रखनेवाठा सत्य को सावना 
आत्मानुभव के रूप म करेगा । घ॒र्मे म विश्वास रखनेवाला साय की उपासना 
ईश्वर समझ कर करेगा और नैतिकता या कत्तथ्य मे विश्वास रखनेदाला अपने 
दनिक «यवहारों म इसका काचरण करंगा । इस प्रकार यहाँ पर सयद्वती को 
किसी भी पघ्रकार के सशय का सामना नहीं करना पडता है। दूसरो बात यह है 
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कि गाँधी ने >तध्वेनि मान कर सत्य को अतरात्मा पर पूणत बाध्षित कर 
दिया था जिससे उनके विचार में रहस्यवाद प्रदेश कर गया। परतु विनोबा 
ने कार्य की प्रतवानता दी है ओर जत्तरात्मा को मात्र साक्षी माना है। जअत- 
इसकी हृष्टि प्रयोगवादी हो जातो है जो अधिक बोवगम्य है। फिर गाँधी ने 
झ्ाछकारिक ढग से विरोदी सत्यों को एक सत्य के साथ मिलाने का प्रयास 
कया था जो चित्त को समाधान नहीं दे पाता है। परतु विनोबा ने सत्य मे 
सतुलन, समावान ओर समत्व को जोड कर तया डादू का उदाहरण देकर गावो 
के बिचारो को स्पष्ट कर दिया है। गाँत्री के अनुसार सत्य की ग्राप्ति का सार्ग 
ति ह्वार्थता, तपस्या अर्थात्‌ सक्षेपर म अहिंसा है। यह सामान्‍य ढग का विवरण 
है ॥ किनोबा सत्य की ग्राप्ति में अनाग्रह, तटरुतता, विनम्नता, मितभाषण,. 
अभ्यास और बवैराग्य को जोडकर विशिष्ठ और यधथाथंवादी व्याश्या देसे है ४ 
वे गांधी के इस विचार से असहमति प्रकट करते है कि सत्य की प्राप्ति अहिसा 
से होती है।' वे मावी के “सत्य के मेरे प्रयोग'” के बदले "सत्य की खोज'” 
शब्द को अधिक पसन्द करते हैं ।५ फिर भो जहाँ तक सत्य की श्रंष्ठता का 
प्रश्न है, इस पर दोनो एकप्रत है । 


अहिसा 


अहिंसा साँधी दर्शन वी मौलिक घारणा है ।' यहां पर इसका विचार 
अथ और ब्रत दोनो हृष्टि से अभिप्रेत है। इन दोनो दृष्टि से गाँवी ने मूल रूप 
में अपनी पुस्तक फ्रोम पर्वदामदिर में विचार किया है जिसे उनकी पुस्तक 
हिंदू धर्मे मे भो सकलित कया गया है। इस पुस्तव में अहिसा-ब्रत पर जो 
विचार हुआ है, उससे यह छूगता है कि अहिसा धर्म गौण रूप से व्यावतंक 
और मुरूप रझूय से भावात्मक वस्तु है तथा इसक्रे पालन वी आवश्यकता सत्य- 
प्राप्ति के ठिए. आवश्यक है। सतरूण सत्य के अनुभव की असभवता ही इसके 


१ बिनोबा-चिन्तत, अक ७, ए० रह। 

२ डपरिवतू, प्रृ० २३॥ 

3 क्रणा-एा०व्ाव्ढ +गाए ऋफ फल 0फाटए एड्वातेफ्वी एठ्प्रदटएाड 
उतुफ्वां गाते ५5७979३?, पेड छए०चातेंलड पर एल ० छीग्गतेधाष्याा 
>+-+छफफा3, 5 , [पद ब्फवे (दठ्फट 9 एंग्रातार?$ 505 छापे :6070- 
स्णाल पाण्पडाप्चा, अडिवा. सिलकाबगबंइणच०,,. (छिलगफ३9,,. 7५. 969,. 
ए9 704-77, छ 7! 
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चारन का मूलछ रहस्य है 4१ विरोधी सत्यो के सघप॑ के निराकरण की यह 
कु जी है। परतु इसका पूरा अब॑ व्यावत्तंक और भावात्मक--दीनो पक्षो को 
देखने से लगता है, ठीक उसी प्रकार जैसे विद्यू तू-धारा प्रवाहित होने के लिए 
अन और ऋण--दोनो श्रूवो के मिलने की आवश्यक्ता पटती है।* 


निषेधात्मक दृष्टि मे वहिसा के कअषतगंत दो प्रकार की हिसाओ का निषेध 
क्या जाता है*--एक वाहरी हिसा जैसे हत्या करना और दूसरा मानसिक 
आ आतरिक हिंसा जैसे काम, क्ोव, लोभ, मोह, अहकार, असत्य जैसे पह- 
विकार इत्यादि ।+ अत आतरिक अहिंसा का अर्थ है अक्रोप, अस्तेय, अपरि- 
'ट, असग, अभय, अस्वाद, अपीटण और अहिंसा ।६ प्रयम निषेघात्मक अहिंसा 
को स्पूल भौर दूसरे को सूक्ष्म तिपेवात्मक अहिंसा की सज्ञा दी गई है॥% 
आवात्मक रूप से अहिंसा कया अथे करुणा, मानवता, पौरुष, भद्रता, सरलता, 
शात्ति, हृदय की विशालता, भुत-दया, मैत्री, सेवा, त्याग, आत्म-पीडन, साहस, 
आस्या, अपरोक्ष क्रियावादी विचार, खिवेक, स्पष्ट हृष्टि, पवित्रता, विनम्नता, 
क्षमा, सहिप्प्पुता, सत्यवादिता और ईश्वराप॑ण है ।< अहिसा ब्रत मे इन दोनो 
प्रकार के सदगुणो का जाचरण मनसा, वाचा, क्मंणा किया जाता है। गाँवी 
अहिंसा के पालन में शुभ सकक्‍लप और अभिप्राय पर विशेष बल देते हैं, परि- 
“णाम पर नहीं । इसीलिए थे “एक कदम मेरे लिए पर्याप्त है?? था “पूर्ण प्रयत्न 
ही पूर्ण विजय है'' भे विश्वास करते हैं ॥ यदि सभो भावात्मक गुणों को एक्मे 


] एब्वाप्तपा 3 , 5, मकर 4308४, 9 249 

2 एफजवशा, 5 जज, *एएफ्रढ ए0%०४फ७६ ० ऐण्म-एठ 67०९ उग उठ 
एड्ा०5०फ़ाए 6६ शत उद्यातता?, क्र कि, (ख्डडआ) 
3, 4, 8एत ॥4, ] 0०८६ 969 ब्गव 79 970, 9 05 

3 उछब, ए ॥00 

4 फ़ाबांगाप, ९, हे & रेछघ०, ए 8, (०१), 2फर झफ्तद ० 
द्रव एबं, (कैपापल्वे व8१, प७४०|४०४ एफे।5%ह8 70०४९, 
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नीति और घम मीमासा (२३५ 


पंमला दिया जाय तो अहिंसा का जथ सव व्यापक और असीम प्रेम है। डॉ० 
सुगत दास गुप्ता अहिंसा का अब 'अशोपण विकद्ठञीकरण और “तत्रमुक्ति स 
रूमाते हैं ।! यद्यपि यह जय॑ जत्सा के सामाजिक अनुभ्रयोग को सूचित करता 
है। फिर भी ब॒त॒ के रूप म भो “अशोषण का पालन क्या जा सकता है। 
जैने शाप ने भहिसा की घारणा को टिध्याटशव० ग्रठा शाण८्य०८ वी सता 
देकर इसकी नो विवेषताओं का उल्लेख किया है ।* थे है-- 
१ अप्रतिरोध (१७०४ छ ८३ 5४टश८थ) 
२ सक्रिय समझोता (2८०६ घ८ ए<००मत्यविद्धधव०7) 
३ चयनात्मक जहिसा (5ट८०१ए८ ला अऋगणाढग०८) 
“४ नैतिक दवाव (*072 7२९८६5६८४०८) 
"५ निः्क्रिय ग्रतिरोध (2955ए6 ॥१८६३५४८४०९) 
<६ शातिपूर्ण प्रतिरोध (ए८४०८४ण #९८७5टा८८) 
"७ साक्षात्‌ अहिंसक कार्य (४०४ ७३०७७६ 7076०६ 8८६०7) 
< सत्याग्रह 
& महिसक क्राचि (008 ५0698६ प्े४ण०६ ०7) 
अधिसा के उपयु क्त अर्यों और विरनोषताओ को देखकर यह नहीं मान लेना 
चाहिए कि वे इसके अन्तिम जर्थे और क्यियताएं है। वस्तुत अहिसा एक 
विकासशील धारणा है बत नये नये युगो म इसके जथ बदल सकते हैं और 
इसके क्षेत्र का विकास हो सकता है। 
ऊपर अहिंसा के जिस स्वरूप को भ्रस्वुत किप्रा गया है गाँवी के अनुसाद 
सका पूर्णल्पेण पालन शरोरधारी मानव से असभव है।* पूण अहिसा 
युकिलड के बिन्दु और सरल रेखह क समान है जो पूणत सैदासतिफ है के हम 
. १ फछषफ््ब $ नुफल घग्ावे एक ० (एश्यापा $ 5०टाब्वों बजे 
€७०घ०्ण 6 पाठ? ०9 ८४. एए 7047 & $एकस०. 80 €7068 
बई0# पी ३८ए८ग्रापट5.._ पफढठ पकव्ाव्याडु४ ७६ फबावा , एा5ज़ब्ाफ, 
पर. ए &ला था (व्ठ ) धैद्कावक अंधर्द 22ब्य $तढाहटड (१०१४ 72207 
ऊण्ण: फरार एप्रशातजश्ञरफड &. 8००5व८7७5 ]970), ए 8 
2 एछगातिय 5 & म#दाशका 2) 7 3930 
3 घाबएए०, उद्माल.. मैव्गामाएु३ रण जा एशागल्यण्ठ + प्रए्कुध्छ 
७#%. गिफ्रान्‍्मड़ात्ह5ड | बैंग्डाशव.. ॒[ बीर००९ मेरडबब ८ (0]50... गिए्टस 
करक्ल्‍भाधणा>] एटच८९ एेट्ड्टब्श्ला) 2 (थ॥) (ए7 799 464) ए 495 
4, "पत्र, जन | खदछाएना 27 7 3950 


र्३्८ ] गाँचीवाद कौ विनोबा की देन 


निर्षघात्मक महिसा विनोबा के अनुसार अहिंसा का अर्थ है हिसारसे 
निवृत्त होना । हिसा से निवृत्त होत का अभिष्राय है आत्मरक्षाथ और आक्रा 
मकक्‍--दहोना श्रकार वी हिसा स निवृत्त होना ॥६९ यहाँ पर विनोत्ा जैन दाश 
निका के विचार से अधिक प्रभावित मालुम होते हैं । जैन दाशनिक अभितगति 
( विक्रम की ११वी शतती ) ने अहिसाणुतत म सत्रीपघादि) के रिए वी गई 
हिंसा, हिंसक जीव की हिंसई * थापी की हिंसा तथा सुखी और दुखी जीव 
की हिसा--सभी का निधध किया है ।७ जिसम आत्मरक्षाय॑ और आक्रामक 
सभी श्रकार वी हिंसा का व्पाग ज्य जाता है। अहिंसा के पालन म पूणरूपरेण 
हिंसा के याग के पीछे विनोवा वी यह युक्ति है कि हिंसा बी कोई सीझा नहीं 
होती है। महाभारत का इतिहास यह स्रिद्ध करता हैकि व्यक्ति हिंसा में 





१ बिनोवा चितन अंक २९ थपृ० र२र४ड। 

३ देवातिथिमन्नौषधिपिष्ठाटि निमित्ततोंपि सपना॥ 
ईसा ५से नरके कि पुनरिइ नान्‍्यथा विहिता॥॥ 
अभिवगति आवका 7र अ० ६ शलो० ०९ उद्ध त--डॉ० नेमिचद्र शास्त्री की 
अर््धिसा और पाँच जनाचाय , जैव सिद्धात मास्कर उम्पा० ८० एन० 
उपाध्ये, जन सिद्धांत मंबन आरा प्रकोशन, पृ० ३० 
आत्मवधों जीव बधस्तस्य च रच्ताध्मनों मवति रच्छा 
आत्मा न द्वि इत यस्तस्य वधस्वन मोकसब्य ।॥॥ उपरिबत अ० ६, रलो० ३० ६ 


3 केचिवरदा ते मूठा हृतव्या चीवधातिनों जीवा 
परजीव रक्षणाथ धमांथ पापनाशाथंम ॥ 
युक्त तनेब सति दिखतबागआशिनामरेपाणाम 
दिलाया के शक्ता ीतिपने जायमाबाया ७ 
हपारबच आ०६ रलो० ३३ ३२८ और उपरिवत्त पर० ३९ 
पापनिनित्त हि वन पापस्य बिनाशने न लवति रावत ॥ 
छेदजिमित्त परशु श्वनोति लवा न वद्ध यिछ्रुम ॥॥ 
दिस्लाया यदि घात धर्म समवति विपघुल्फलटायी ॥ 
झुस्बविनस्तहिं गत पर नावविधातिना घात ॥। 
अस्माद धच्छी त सरलति निहिता घुरुट ल्वरशाक्‍्टा हिला । 
तस्मादूट ख दटत प्राप न भवति क्थे घोरम ॥ 
जउपरिवत्‌ अ० 5, सलो० ३६ ३८ और उपरिवत पृ० ३१६ 
८ शास्त्री, नेमिचद्र “अद्िसा और पाच जेनाचाय जन सिद्धात सास्कर 
६ सम्परा० ) ए० एन० उपाये और अय ( आरा जैब सिडात भवन प्रकाशन, 
६९५३ )| १० हेड 


ब् 


नीति और घम-मीमाचा (३६ 


निर्धारित सीमा का भी परठन नहीं करता है। विजय वी रिप्सा में वह सीमा 
का उल्ठघन करता हैं ॥ अत सीमित रूप में भी हिंसा का वरण करना अग्राह्म 
है ।' परतु इसका यह जथ नहा कि विदेशी आक्रमण होने पर कोई दश अपनी 
तेयारो करना वद कर दे। यहाँ दैयारी से विनोबा का अभिप्राय बेवल बदूक 
की तैयारी स नही है। “तैयारी” मन की एक अवस्या का सूचक है। जब मन 
की यह अवस्था प्राप्त हो जाती है तो हम सयमित रूप स बदूक का प्रयोग तब 
करते है जब कोई विकल्प शेप नही रह जाता है। फिर भी हमम विपक्षी के 
प्रति दया और पश्चात्ताप वी भावना बनी रहती है ।* 

विनोबा हिसा वी भाषा कर भी निषेष करते है। कसी रवा के काय के 
जिए संगठन वी अपेक्षा रखना यह हिंसा की भाषा है। उनवी राय में समठत 
मे हिसा छिपी रहती है । इसीलिए जितना प्रभाव शुद्ध चित्तवाले व्यक्ति का 
समाज पर पहइता है उतना कसी सल्था जैसे चच राज्य सत्ता शातिसना 
इत्यादि का नहीं । जितना श्रभाव ईसा के व्यक्तित्व का धरम पचार मे हुआ उतना 
चच और सरकार का नहीं । महात्मा बुद्ध न तो अहिसा का प्रचार राज्य- 
सत्ता छोड कर क्या । इसका कारण थह है कि अहिसा कवा प्रधार दह से 
नही होता है। देह हिसामय है देह स ऊपर उठने पर ही अहिसा को ग्रहण 
क्या जाता है। निश्चय ही सगठत और तत्र देह का सूचक है। इसस हिंसा 
होता अतिवाय है । अत विनोंबा कहते हैंकि अहिसा का ज्योति का प्रचार 
वाह्म तात्रिक सगठना स॑ होनेवाला नहीं है। * परतु इसका यह अथ नहीं कि 





] छ#8६४ $ बा0ण09 4क्राएठ5ञपए[व8५ 0 (.०70०0]8त [5९ ० 
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2. ४८ ग्राष 3] फैट फ़लए एव कर फारएु7ट00655$ 8 700 


क ग्रावापहड 0. छुपा ॥६ ॥$ 3 व 6 खाद 5 व | खा बुपबान्‍ा, 
04 प्रावाए 4५ बप्क्ायाल्ते ॥६ दा) <छ0परज) पा छत ्ाएं ७५८ ॥॥ ०१३१ 
दा फल ए7०0फुटफए गा ध्य्राइट७ ६ छा]. 40 गरोध६ ८४८ा७ 
€407- ६0 5९९ पाला पीट पराएडट 0 क्िागवाए गटएटा <-0का $ ॥॥ 9. छा26 
छ ॥+६५ ०५ 0माड पल पाया. एं१८५ ढेाव+ व६ एशआ[_ गि> 5 70 72प0०- 
६8३06 थ्यातदे कटडुएट ++-शागठफछ वाद #ैशा० ॥ ठागा (एण्गीरल 
दन्राक्ष नधवाव ६० 7 (4) 9638 9 4 
| बिनोदा, आहसा विचार और व्यवहार, १० १८७ 


४० ] गाँधीवाद को चिनोवा वी देव 


अटहिसा के पृणव पाटन के लिए विनोवा स्थूट रुप से देह का त्याग जावस्यक 
मानते हैं । व देहभाव वे त्याग पर बे देंत हैं ।' वे जैदो वी साप्रदायिक अध्सि 
का क्षीण और सकुचित मादत हैं*। जिसम खंती करना इसरिए बुरा माना जाता 
है क्योकि इसम हिसा होती है परतु खेती स प्राप्त सामग्रियां के व्यापारा को 
उचित ठहराया जाता है ॥ दया और कम्णा के नाम पर छाट-छाट जीव-जतुओ 
को पालना जहिसा समया जाता है। वितोवा के अनुसार सत्य के अभाव म 
व्यापार से भी हिंसा होती हैं तथा इस बिना दया के उपयोग स टिसा को 
बढावा मिलता है ।* जहिसा के साथ सय सदेद जुडा रहता है। पयुजों वो 
सहार से बचाने की जिम्मवार मनुष्य नहा छे सक्‍ता। उनपषी राय मं-- 
४ जिसन पाठन करने वी जिम्मेतारी उठायी उसको सहार वी जौर जन्म दने वी भी 
'ज़िम्मवारी उठानी चाहिए। मनुष्य इतनी भारी जिम्मेदारी नहीं उठा सकता। 
वह तो ईश्वर का ही काम है ॥रई अत अहिया वी शक्ति का भ्रयोग मानग के 
बीच वैर भाव हटाने चित्त म मत्सर क्रोब इत्यादि के हटाने म ही उचित है ॥% 
“'मानवा के व्यवहार मे ही हमारी अहिंसा वो कसौटी होती है । ९ अहिसा न 
तो 'ढीरी-ढाली सहनशीटता है और न जसह्ाय नियम ।* अत अजहिसा के नाम 
पर व्यथ शरीर को कष्ट देना और जयाय को सहना उचित नहा है। चाहे 
माता पिता था सरकार के रूप सम ही कोई क्या न आवे अ“्याग्रिया का प्रति 

कार आवश्यक है परतु प्रतिकार के पीछे हिसा या क्रोध का व होकर दया का 
भाव होना चाहिए ।६ इसोल्िए विनोवा ने व्यापक जब भूतनदया, मादव, क्षेमा 
शानि, अक्रोब जहिसा और अद्रोह को अहिसा का पर्याय भाना हैं।" 





4 भात्रे बालकछोवा अमगज़त विभेचन घू० «८ 
उपरिवत्‌ ६० १५०॥ 
उपरिवत , प्ृ० १२० 
उपरिवत ्॒रू० १२०॥ 
छउपरिबत ध्वूं० १२०१ 
उपरिवत्‌ प्रू० 5२०॥ 
भावे, विनावा , थ ता प्रवचन ए० १००३ 


छ #0 ५८ ८छ चकयक 


विनोदा चितन अकें र९ प्र० २२४॥ 
भादे विनोबा गोता प्रवचनें ४० <३०॥ 


ढ 


नीति और घम्र-मीमासा [ २४१ 


इस प्रकार की अटिसा सहनशीठता से आरभ होदो है परतु इसो बीच उपाय 
संशोधन भी चलता रूता है। अत सहन जतिम्त रुप स बिजय म परिणत होता 
है ।' अर्थात्‌ व्यक्ति स्वर निविकार होता है और दुजना की हृष्दि को भी घुद्ध 
करता है । अत इस प्रकार की सहरशीलता विवेक्पूण है ॥ 

भावात्मक अहिसा 

अहिसा के विकासात्मक इतिहास को प्रस्तुत कर विनोवा परचुराम वश्चिष्ठ 
विश्वामित्र, प्राचीन सता तथा गावी का अहिसा मे थीटी-सी न्यूनता देखते हैं । 
उनक अंतुसार परशुराम विश्वामित्र और बेशिष्ठ का अहिंसा क॑ साय विवशतता 
जुडी है । सता की अर्िसा का प्रयोग केबल व्यक्तिगत मांक्ष के रिएे हुआ है। 
माली ने सामूहिक रूप से इसका प्रयोग क्या जवश्य परतु उनकी अहिसा में 
भी विवशता जुडी है ।' विनोबा अहिंसा के भावात्मक पक्ष को ही अधिक 
महत्त्वपूण * मानते हैँ लया इस सामूहिझर समाधि का बिपय मानत है (४ वे विज्ञान 
और अध्यात्म के आधार पर सामूहिक अटिसा के पालन पर वढ देते हैं।६ 

भावामक अहिंसा यद्यपि जनक शुभ गुणों स समाविष्ट है परतु 
विम्योवा के अनुसार यह राय श्रम और करणा का अखह रूप है।* 
प्रैम का जय अनुरोत्री और अपश्रतिरोधी--दोनो श्रकार का प्रेम 
है। अनुरोधी प्रेम का अब है प्रेम करनेवाला से प्रेम वरना॥$ 

३ भावे, बालकोया अभगव्रत दिवेचन ३० ७१। 

३ भावें, विनोवा अहिसा विंचार थोर व्यवहार ३० १५५ २०। 

३ उपरिवत्‌ प० १०४। 

4. क्रषध ७& ्च्ा7०: 4456 7८ उफ़्टयएप।. फैडा 45 ॥07 एा0ा 
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--मक्एक 90 25 ]995, 9 729 

७ विलोब! शोत्ता प्रचचल प्रू० २ 4६ 

< विनोबा अहिसा विचार और व्यवहार ६० १९ $ 

७ उपरिवत्‌, पृ० ६७ । 
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रबर ] गाँधीवाद को विनोवा की देत 


प्रतिरोधी प्रेम का अर्थ है दुश्मनो पर द्वोप करनेवालों पर भी प्रेम करना; 
अनुरोधी प्रेम स्वाभाविक है । वस्तुत्त श्रतिरोधी प्रेम के आचरण स॒ ही भहिता 
की शक्ति बढती है ।* प्रेम मे दड और त्याय--दोना का सम्मिश्रित रूप रहता 
है जिसका आदश उदाहरण माता के व्यवहार मे मिलता है। श्रेम में समता का 
भाव होता हे परतु इसे गाणितिक समता नहीं कह सवते हैं ।* वस्तुत इसमें 
समाधात होता है जिसमे छोट बडे सक्रिय निष्क्रिय सभी का समाछाय निहित है। 
इसका उदाहरण परिवार मे मिलता है, विनोबा के अनुसार प्रेम, सत्य के अभाव 
में निर्दोष अहिंसा का रूप धारण नही कर सकता ॥* अहिसा व्रत व पालन मे 
४ 'आत्मवत्‌ सवभूतेपु”" अर्थात्‌ अपने समान ही सृष्टि के सभो भूतों पर प्यार 
किया जाता है ।४ इसगे अपने घर के रामाद ही पंडोगियों और प्रास्॒ पर प्रेग 
करते हैं ।५ अतत यह भी कहा जा सकता है कि समस्त जगत से अपने समान 
प्रेम करना अहिसा का पारन करना है । 


अटिसा का दूसरा »गीभूस तत्व बरुणा है जो शाश्वत धम ने अत्तगठ 
जाता है। इसके बिना क्सिी व्यक्ति या देश का काम किसी काल या अवस्था 
में नही चठ सकता ।५ इसके आधार पर ही समाज बनता है और धम आगे 
बढ़ता है ।७ समस्त नीतिधर्मो के आधार पर साम्ययोग के शिखर पर पहुँचने का 
साधन करणा ही है (* अत विनोबा का यह विश्वास है कि विचान के युग में 
विशेषकर करुणा का महत्त्व बढ गया है। अब इसे राज्यशक्ति वी दासी के 
रूप में नही बल्कि सम्नाज्ञी बे रूप म रहने वी आवश्यकता है। इसका अभिपष्राय 
सह कि अब राष्ट्रसघ ती करुणा का त्याग करना है जिसगे नरुसहार को तो 
वरण क्या जाता है परतु आत्मग्लानि को छिपाने के लिए राहत का काम 
क्या जाता है जैसा २५ माच १६७१ क बगछा देश पर पाकिस्तानी मिलिद्री 
जुम के समय हुआ । इसी प्रकार रेडक्रास मं भी करुणा का क्षीण रूप ही देखा 





१ उपरिवत्‌ प्ृ० ३७१ 

३ भावे विनोवा आ«मज्ञान और विज्ञान १० ६६॥ 
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नीति और धर्म मीमासा [ रड३ 


जाता है। ऐसी करुणा की विनोबा आलोचना करत है | करुणा के अय्य रूप 
भी हैं। गरीवा के दु ख मिटाने के लिए साम्यवादियो की हिसक तीति, समाज- 
शाख्त्रियों को दड़-नीति, और ब्राह्मण होत हुए भी अन्यायी क्षविया के उन्‍मूलन के, लिए 
हिंसा का सहारा लेनवाले परशुराम के कार्यो के मुल भ भी करुणा है ।' परतु 
थे सभी करुणा कै दोपपूर्ण उदाहरण हूं । निर्दोष करुणा में सदेव सत्य का समा- 
बैश होता है। सत्य में सबका समाधान है। अत सत्य पर आधारित वरुणा 
ही आटिसिर का रूप धारण वर सकती है । आधुनिक समाज को मुक्त करने के 
लिए सुखी लोगो के प्रति प्रेम और दु खी के प्रति करुणा-द्रत का पाछन अनिवाय 
है ।९ इस प्रकार अहिसा सत्य, भ्रम और करुणा का सघटित रूप है । 


भावात्मक अटहिसा का सबसे महत्त्वपूण अग रचनाप्मक काय में * द्धा रखना 
है । ऐसी अहिंसा उत्पादक होती है ॥ उनकी राय मे-- रचनात्मक कामों मे 
मनुष्य के विकास करनेवाली सेवा म तन्‍्मय हो जाना ही जहिसा का मुख्य रूप 
है।* चूकि अहिंसा म प्रेम के शक्त है इसलिए इसका स्वरूप उत्पादक है, 
सहारक नही । यदि उसमे कसी प्रकार का सहार है, तो वह है दंप विपम भाव, 
भूख और अनारोग्य का ।”४ अहिंसा का रचनात्मक उत्पादक और संबाम रूप 
का चित्रण वितोवा की मौल्कि देन है । दस अहिसा की युगानुबूल व्याख्या भी 
कही जा सकती है । इसमे उपयाग्रिता का भी समावेश है। भदाम ग्रामदान, 
#मदान, सपत्तिदान इत्यादि रचनात्मक सत्याग्रह और अहिसा के ही प्रयोग हैं । 
यह ठीक है कि इन प्रयोगों में वाछ्धित सफ़त्ता नहीं मिली है फिर भी विनोबा 
का चितन इस दिशा म जारी है। हर जामगलल्‍क व्यक्ति नये नये ढग से भी 
भावात्मक अहिसा की खाज कर सकता है। आज जार्थिक और सामाजिक 
क्षेत्र मे ही विशेष रूप भे अहिंसा वी खोज वी आवश्यकता है । हा, पूर्ण अहिंसा 
का प्रयोग तो देउ-मुक्त होने पर ही हो सकता है ।५ 

भावात्मक और निषेवात्मव--द्दोनो प्रक्तर की अहिंसा का तात्त्विक आधार 
गीता और बेदात है । गीता में आत्मा की अमरता के सिद्धांत का प्रतिपादन 


१ भादे, विनावा अहिंसा विचार और व्यवहार, ए० ८ ६७॥ 
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खंड ] गाँवीवाद को विनोबा की देन 


हुआ है । अत बात्मा के मरने का कोई प्रश्न ही नहीं है। अपिवारी होने के 
कारण इससे मारने की भी कल्पना नहीं वी जा सदती है। अल विनोबा अह्िसा 
को लात्मा वी घषाक्ति और टिसा को देह की शक्ति मानते हैं वयोदि देह मारी 
जाती है ।' बस्तुत चेदात जौर अहिसा को एक साथ मिलाना विनौबा व्य 
सुख्य अयास है । विनोबा के अनुसार वेदात एक जथे में याँवी के 'यत्य/ का 
सूचत्र है ।* अर्थात्‌ यह विदेसार” या तत्त्वज्ञान का सवार है! तच्वज्ञात वा 
सार सत्य ही है।" अत वेदात सौर जभ्िसा को एफ छाथ मिल्णते हुए 
“विनीवा ने कहा है -- “मैं ब्रह्म ह€! उसको वेदात कहते हैं। और में ब्रह्म है” 
स्तो भेरी कोशिश होनी चाहिए कि सबके साथ समान व्यवहार वरू। उसको 
अहिसा कहते है ॥!/४ जहिसा एक जाचरण-पद्धति हैं मौर वेदात एक चितन- 
पद्धति ४ समानता के व्यवहार का जब है सभी की सेवा करना परत जो 
सबसे अधिक दुखी है उसकी सेवा सबसे पहदे करना। यही जहत्या का रहस्थ 
है।९ वेदात के सत्वज्ञान भे विनोवा समनन्‍पय पाते हैं।॥ अत बे सत्य को केवल 
चरमतत्व का सूचक मानते हैं। परतु वेदात को “समग्र विचार! और 'समस्वया 
कय सूचक सानते हैं ॥० समच्दय के व्गरण वेदात का बर्य सर्वा गौन समग्र-दर्णन 
और अहिसा का योग है ।६ इस्लीलिए विनोवा बेदात और अहिसा को परस्पर 
अविरद्ध मानते हैं ॥ उतकी राय में --“बेदात जौर मह्सि--दोनो परस्पर 
अधिरुद्ध हैं | दोनो एकन्द्रसरे के काय-कारण हैं । बेदात में से सीधे अहिसा प्रति- 
फरित होती है ओर अहिंसा के लिए बिना देदात के कोई पकी, मजबूत बुनियाद 
जही हाख्विक होती ॥7* 

बेदात और अहिसा के समन्वय का विचार तो ठोक है क्योकि नीत्ति की 
चुनियाद गहरे ठत्वज्ञान पर होनी ही चाहिए। परतु इस समन्वय मे दार्शनिक 
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कक कह एज ज्णख न 


नीति और घर्-मीमासा [२४५ 


हृष्दि मे कुछ अस्पष्टताजो और असमयतियो के दर्शन होते है । विनोबा ग्राघी के 
सत्य को आम भाषा मे “वेदात' कहते हैं। किर सत्य को परम तत्त्व का सूचक 
जोर वेदात को समग्र विचार या समन्‍्वय का सूचक मानत हैं। इस प्रकार 
4वेदात” के दो अर्थ हो जाते हैं--सत्य के रूप में 'परम तन्‍्च और समग्र विचार 
के रूप मे समन्वय! । यहाँ यह स्पष्ट नहा हो पाता कि दे वेदात और जहिसा 
के समन्वय मे परम तत्व और अटिसा का समन्वय चाहने है या समन्वय और 
अट्सि मर समन्वय करना चाहते है ”? फ्रि यदि सत्य का भो समत्वय के अर्थ 
म ही ल्या जाय, तो यह परमदत्व का सूचक नही होगा । इस प्रकार कठिनाई 
सामने आती है। वस्तुत सत्य यदि परमतत्व का सूचक है तो समन्वय 
एक प्रकार की विचारप्रक्रिया है। अत दोनो को एक मानना उचित नहीं। 
सत्य जीवन का साध्य है, समल्वय और >हहिसा इसकी ग्राप्ति के साधन हैं! 


विनोबा के अनुसार परमतत्व तो ब्रह्म है। ब्रह्म और सत्य एक दूपरे से 
भिन्‍न हैं जैसा हम पहले देख चुके हैं। यदि ब्रह्म और सत्य को समानाथका 
मान भी ल्या जाय, तो भी ठोक नही क्‍्यांकि ब्रह्म विशुद्ध रूप स तत्वशाछीय 
धारणा है परतु सत्य तत्त्वशाम्त्रीय, ज्ञानमीमासय और नैतिक--तीनों प्रदाय र के 
अथथों मे व्यवहत होता है जैसा हम गाघधी के विचार में भी देख चुके हैं । अत 
ब्रह्म और सत्य को समानायक मानना उचित नहीं। हा यदि बदात का जथ 
यह मान ल्यि जाय कि मैं ब्रह्म हूँ , तो बेदात ओर आ सा का समस्वय वोच 
गम्य हो सकता है। इसी प्रकार दूसरे विकल्‍प को दखा जाय, तो वहाँ समत्वय 
आर अहिसा के समन्वय का अये होगा कि एवकागी विचार नहीं समन्वित विचार 
ही अटिसा के अनुबूठ है। खडित विचार और अहिसा एक साथ नहीं चल 
सकते है | परतु सभी अर्था को एक सा५ रखन ख अस्पष्टता का आना स्वाभाविक 
है । शायद ऐसा लगता है कि विनोवा गाँवी के प्रति अगाघ निष्ठा के कारण 
बेदात को भी गाँवी के 'सत्यः स॑ एकाकार कर दव है । यहो कठिनाई का सूठ 
है। पुन यदि वेदात का अथ समग्र दशन है, तो किर एसा कहना कि बेदात 
मौर अहिंसा का समन्वय होना चाहिए” पुनरुक्त जान पडता है। कुछ विचारक 
ता यह भी मानने लगने है कि नैतिकता के टिए कोई तत्त्वशासत्रीय धारणा जनि 
बाय नहीं । केवल मानवतावाद और विवक ही नैतिकता के लिए पर्यास है । 
बस्नुत वेदान्त और अधिसा क समन्वय का विचार यह सूचित करता है कि सभी 
मानवा क॒ प्रति आत्मीयता के भाव को रखना जहिसा-पालन वी महत्त्वपूर्ण 
शात्त है। 


२४६ ] गाँघीवाद को दिनोवा की देन 


मनोवैज्ञानिक अहिंसा 


बिनोवा वी अश्मसा म बाहर की क्रिया स अधिक आतरिक भावों और 
पनेष्ठाओं पर बल दिया गया है। इसे मनोवैज्ञानिक अहिसा की सज्ञा दी जा 
सकती है ) इसके अपुसार अहिंसा स्थितप्रज्ञता का सूचक है | विनोवा वी राय 
मर -- विच्तारा का सत्तुलन कायम रखने और बुद्धि की समता डियमे न देते 
का ही नाम अहिंसा है। गृध््म मे जाकर सामनेवाठे को मार देन का नाम हिंसा 
हैं, और गुस्स मे आकर उपवास करन का नाम अहिंसा” ऐसी बात नही | 
अहिसा सिफ बाहर वी क्रिया नहीं हृदय की निष्ठा हैं।! परतु स्थितप्रतता 
और समंत्व वी भ्राप्ति के लिए आत्मशोचन, आत्मशुद्धि गरुक्त सेवा, विश्वब्यापी 
ज्रेम और निभवता की मुरय आवश्यकता है ।* निभयता को सो तिनोबा ने 
सप्रूण अहिसा का एक अगीभूत तत्व ही मान ल्या है। इसीठिए अहिसा का 
एक अथ वे निभयता' करतेहि। निभयता के जतगत स्वय क्सीस नहीं 
हटना और दूसरों को नहीं उराना --डदोडा आता है ।४ जा व्यक्ति दूसरे को 
डराता है, वही स्त्रय डरता है । विनोबा का यह बहना है कि वास्तव म॑ मनुष्य 
अपन ही चित्त स डरता है ।४ ससार में किसी भी देश के व्यक्ति का चित्त 
डूसरे देश के व्यक्ति क॑ चित्त से भिन्‍तर नहीं है। यदि व्यक्ति अपना चित्त पएुद्ध 
कर ले दो फिर न डरने की आवश्यकता रहती है और न डरान॑ की। अह्सा 
ब्रत के' पालन सर निभयचित्त का होना बहुत ही आवश्यक है । 


विनीया यह मानते है कि वास्तव भ अहिसा का निर्वारक्त आतरिक राग 
दप ही है। इसलिए अच्छी और बरी दोतो प्रकार वी वासनाओ का व्याग 
आवश्यक है | गीता का यः सूक्ष्म विचार “अशात वृत्ति से ऊपर ऊपर से अटिसिक 
सावन इस्तेमाल करनेवाडे की अपेक्षा शाल चुत्ति से स्थूल हिंसा करनवाला 
अविक अह्सिक हो खटता है *--अहिसा के आतरिक पक्ष चित्तशुद्धि पर ही 
अदिक बल देता है। इसोठिए इस अहिसा के महत्त्व को विरूपित्त करते हुए 
विनोबा का कहना है --/ चित्त को शात आर प्रसस्त श्खनेवाला और बाहर 





ऊउपरिवत्‌ पूृ० ७छ३। 
उपरिदत, पृ० १६६ । 
डपरिवतू प्र० ४२। 
उपरिवत्‌ पृ० २१! 
उपरिवत्‌ , प्रू० <७। 
उपरिवतू , पृ० छ४ 
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से भी अहिसक साधनों का आश्षय लनेवाला मनुष्य निम्सदेह अहिसक है, स्थित 
अज्ञ है । ऐसी पूण अहिसा के सामन चाहे जितनी बठी दुजनता हो, ठहर नहीं 
सकती। प्रज्ञा को स्थिर्ता ही अहिंसा का सार है, और जिसके पास वह है, 
आज के विज्ञान युग के अनुरूप सत्याग्रह जादि अहिसक सावन्तों सं विजयी हो 
सकता है फिर उसका मुकाविलका सोवियत क माय हा या साजम्राज्यवाद क 
साथ या शैतान के साथ॥ 


चित्त म समत्व लाने के लिए विनाबा “दयादक्षता के पक्षयात वी बात करते 
है ।* इसका अथ है अपने पक्ष सम अधिक दूसरा के पक्ष का पक्षपात करना । 
इससे चित्त का सतुलन कायम रहता है । यही अहिंसा का रहस्य दशत है ।१ 
सचमुच चित्त के सन्तुलप्र के बिगडन में अपनी ओर पक्षपात करने या कत्तव्य से 
अधिक अविकार वी चतना रखन का बहुत बचा हाय रहता है। यदि व्यक्ति 
स्वय प्रतिपक्षी बी ओर ही पक्षयात करे, तो उसको आत्मशुद्धि तो होगी ही, इसका 
व्यापक सामाजिक असर भो हागा । 


अरटहसा के आसरिक् और मनोवैनानिक पक्षा का विचार पाश्चात्य नीतिशास्त्री 
भी करते हैं । नेतिक निगय का विषय परिणाम नहा अभिप्राय माना जाता है । 
जैन दाशनिको ने भी कक्‍्वठ स्थूछ अहिसा क्वा ही विचार नही क्या था बल्कि 
इसक मनोवैज्ञानिक पश्त का भी सम्रुचित महत्त्व प्रदान क्या था। अपृतचन्द्राचाय 
भूरि ( १२वीं शत्ती ) न अपन ग्रथ पुरपायसिद्धभुपाम मे जो अहिसा का लक्षण 
शिया है उसस मनोवैज्ञानिक पक्ष पर समुचित प्रकाश पदटता है। उन्हान भ्पप्ट 
कहा है < प्राणघात सा नहीं बन्कि रागादि का नाम ही टिसा है ४ अत 
हिसा क॑ त्याग की प्रतिज्ञा बिना घात नहा करन पर भी हिंसा होतो है। उनके 
ॉ+::क्‍3+-- 
१ उपरिवत पूृ०७७५॥ 
२ उपरिवतू, पृ० 'देड। 
३ उपरिबत्‌, पृ० ४३३ 
४ अप्रादुर्भाद खलु गगादोना भवत्यद्िसेति॥ 
तेषामेबोत्पत्तिदिसेति जिनास्मस्य सक्षेप ॥ 
+-छुच्षाये छिद्धमुपाय, श्लोक, ४४। 
उद्धत, डॉ० सेमिचद्व शास्त्री को श्रद्िता और 
पाँच जेनाइाय? जैन सिद्धात मास्कर के ४० रे३े पर] 
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अनुसार हिंसा दो प्रतार वी होती है'--अविरमण रूप और परिणमन रूप! ह 
परधात मे प्रवृत्त नही होने पर भी यदि हिसा का त्याय मन से नहीं क्या जाता 
है, तो उसे अविरमण रूप टिसा कहते हैं, परघात में मद, बचने, काम से प्रवृत्त 
होने पर परिणमन रूप हिंसा होती है ! इस प्रकार अविरमण रूप हिंसा का त्याग 
मानो गीता और वियोबा वी “चित्त शुद्ध और 'आत्मणोधघन? का ही पर्याय है ॥ 

ऊपर के विवेचन से यह सिद्ध होवा है कि विनोवा की अह्सा वी भूमिका 
प्रचलित भूमिका से भिन है । विनोवा ने स्वयं अहिसा वी चार भूमिकाए मानी 
हैं*--व्यावहारिक (?:ब्ट्राग्ढा८),  सैंडातिक [0०8ए7.७४७०), . वैचारिक 
(ए०७०मश) और सर्वातीत (प्रफथ्या5०८:१८॥५॥]) १ पहली भूमिका नेहरू की, 
घुसरी पाश्चात्म शातिबादियां की, तीयरी वैज्ञानिकों नी और चौथी भूमिदा 
किनोता की है । वस्तुत सर्वातीत भूमिका में क्र की सभी भूमिकाओं का सार 
आ जाता है परतु इनके अतिरिक्त यह आध्यात्मिक जाघार पर खड़ा है । अत 
यह अटसि थी सर्वोच्च भूमिका है ( विनोवा के अनुसार अिसा ब्रत का पालन 
ध्यक्ति, सस्था, समाज, राष्ट्र और जनर्राष्ट्रिय जयत सभी के लिए धाउनीय है | 
इसके पालन से व्यक्ति अपने ऊपर भरोसा कर सकता है तथा वातावरण की बुरा- 
इया से अपने को सुक्त रस सकता है। इसके पालन स व्यक्ति ही क्या विश्व भी 
विनाश स बच सकता है ॥* परतु इसके लिए अहिसिक पद्धतियों का विकास 
करना अनिवायें हैं ४ विनोबा अहिसा को “परम धम” ही नहीं निकट धर्म भी 
मानते हैं ।५ साथ ही-साथ शीघ्म-मे शीघ्र इस धम के पालन की जावश्यक्ता पर 
जौर दते हैँ । उनके अनुसार 'अहिसा म तोब्र सवेग होना चाहिए! ।६ यह मानता 
बी अरटिसां को धीरे रीरे अपनाना चाहिए---उनकी राय मे खतरनाक!" है। 

4. हिसाया श्रविरमण हिंसा परिणमनमपि भवर्ति हिसा। 

तस्मात्ममत्तयीगे प्राणव्यपरोपणय नित्यम्‌ ॥ 
“+उपरिंवत सलोक, ४८ एवं जैन सिद्धात सासकर, १० रे४ 

२ भावें, विनोवा , अहिसा, विचार और व्यवहार, ४० २३१। 

3 फ्रा॥ए2, ५ वगर०003, 7४०7 शाणेव्य०6 776 079 प्रश्प्छ 576 
गहपा?, मकछब्क 7 3 955 , फ 7 


4 ऋकरघ३४2, ६५ 77052, “776 57770-आवे शा (0उथ]८7*, 
छब्य्बाध आद्ाए एग 7 (॥4) 953, 9 3 


५ भावे, विनोवा, ऑहिसा विचार और व्यवहार, ए० ४७ । 
& उपरिवतू, प१ृ० १७८। 
७ उपरिवत्‌, पृ० १८०। 
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विनोबा वी अहिसा के सिंहावलोक्न से ऐसा लगता है कि इनके विचार से 
ऐसी कोई भी चीज नहीं है जो क्सी-न क्सिी रूप मे गाँवी के विचार मे न हो। 
परतु विबरण की नवीनता, अहिसा के विभिन्न गुणो का नवीन सगठन, वया कुछ 
त्तत््वा पर विशेष बल देना---इनकी अपनी मौल्क्ता हैं। इसी कारण से इतके 
विचार मे कुछ नवीन तत्त्व का भी भान होता है। उदाहरणस्वस्प, गाँधी ने 
राज्यस्पी सस्ता को हिंसापूण माना था परतु प्रत््क संगठन जौर सस्था हिसा 
पूर्ण है--ऐसा विचार सभंवल उनके दिम्मार्ग में नी आया था। विनोवा सभी 
प्रकार के सगठनो को हिसाफूण मानते हैं। जत जहिसा म तेज और सस्था मुक्ति 
की नवीन कल्पना उनकी अपनी देन है । भावःत्मक अहिंसा में गाती ने अनेक 
प्रजार के सद॒गुणां की चर्चा वी है । परतु वे सभी सदगुण एक साथ सगठित नहीं 
किए गए हैं। वे सभी एक दूसरे से अल्ग और विखरे हुए है । परतु विनोया ने 
इन बिखरे हुए सदगुणों में से कुछ गरहत्त्वपूण को चुन कर तथा उसभे नये तत्त्व 
को जोडक्र अहिंसा का एक सगठित रूप दिया है। जैस --सत्य, प्रेम, करुणा, 
निभयता और रचनात्मक काय में श्रद्ा-+ये सभी एक साथ सगठित क्ए गए हैं. 
तथा इसी सगठन कय नाम अहिंसा दिया गया है । गाँती अहिंसा को प्रेम मानते 
है जिसकी अभिव्यक्ति सेवा मे होती है। विनोबा इसके अतिरिक्त प्रेम के 
रचनात्मक और उत्पादक पक्ष पर अधिक वल देते है । गाँवी के लिए अहिंसा 
विशेष रूप भ आचरण और प्रतिकार पद्धति का सूचक है । विनोवा इसके अति- 
रिक्त इसे उत्पादक स्वम्प प्रदान करते है । वास्तव मे यह गाँधी और विनोबा 
के काल में सामाजिक और राष्ट्रिय मागरा का दी परिणाम है । फिर भी विनोबा 
हृदय से भावात्मक अहिंसा पर ही नई नई खोजा मे अभिरुचि रखते है जिसस 
वतमान समाज को लाभ हो सके १३ गाथी ने व्यावआरिक अहिसा और पूर्ण अहिसा 
के बीच मे कोई सामा-प सयोजक तत्त्व उपस्यित नहीं कया था इसलिए उनकी 
अहिया को कुछ लोग नैतिक सापक्षवाद की सज्ञा देते हैं । सामान्य व्यक्ति को 
यह अम होता है कि अ््सिा का समथक्त अग्रेजो को प्रथम विश्वयुद्ध मे क्या साथ 
देता है, “क्रो या मरा! का नारा क्‍या देता है ? गाँधी इस अ्रश्न का शार्रीय 
उत्तर नही दे सक । वे सूझ स अधिक काम लेते थ और शास्त्रीय बुद्धि स कम । 
परतु विनोबा की बुद्धि शास्त्रीय अधिक है। अत इन्होने व्यावहारिक और 
जादर्शात्यक' अटिसा के बीच एक कटी उपस्थित की है और वह क्डी है खिमदंव- 
चित्त? की । व्यावहारिक अहिसा म॑ स्थूछ हिसा करते हुए भी चित्त के समत्व का. 
दायम रखकर दया और पश्चात्ताप की भावना रखकर कोई अहिसक हो सकता 
है। यही शत्ते सदगुणो के सवध मे भी है । आसक्ति, राग और अशात चित्त स॑ 


ऋप० ] स्ावीवाद का विनावा वी देन 


फ्या गया सदुगुण या श्रम भी हिंसा है। जत समत्व चित्त ब्यावटादिक और 
चादर्शात्मक बहिसा के वीच एक कदी प्रदान करत्ता है । 


गाँधी ने जर्टिसा के सनावैज्ञानिक पक्ष पर विचार किया था अवश्य परतु व 
गहराई म नहीं जा सके थे । विनोवा इसत्री गहराई म प्रवेश करत हैं तया ट्िखा 
क कु््ध वच्वा का सूलम और मनोवैज्ञानिक विश्त्यण करते हैं ! जैस, निभयता वा 
विश्टेषण कर वे इस निप्क्प पर जात है कि मनुप्य जपन चित्त से ही इरता है। 
गावी का ध्यान यहा पर क्ेवठ निटर होन तक ही गया था, दूसरा को नहीं टरान 
का विचार गोण था । विनोबा ने स्पष्ट रूप स यह वतलाया है कि निभयता म 
क्षेबट टरने का अभाव ही नहीं डरान का भी जभाव रहता है॥ इसी प्रकार 
+दित्त-समत्व” के लिए “दयादक्षता' का विचार बिनावा वी अपनी मौटिक देते 
है ॥ विनोवा अध्सा को गाँवी वी भाति परम घर्मं ही नहीं मानत उस निकट 
घम मानकर उस थौर अधिक व्यवहाय बनाना चाहते हैं । गाँती वी अधिसा का 
जावार ईश्वर यथा सत्य हैं। जत वे सत्य आर आहिसा को एक तत्त्व वा द्विदठ 
पश्व मानते हैं परतु विनीवा गाँवी के सत्य का स्थार रखत हुए भी सत्य वे 
स्थान पर “वदात? का श्रयोग करत हैं। समभवत यहा उनपर गाँवी से जविक 
शकर और विवकानद का प्रभाव परिरक्षित हाता है। वस्तुत सत्य जा परम तत्त्व 
का सूचक है उसके आधार पर अध्िा का समझना थोडा कठित मास्तुम परता 
है क्‍्याकि सत्य वहुत ही जमृन है । परतु “मैं ब्रह्म हु” वे आधार पर सभी 
प्राणिया पर समता का विचार रखकर, उस जपनी ही आत्मा समझ कर प्रम 
करना--संवसामान्य के लिए भी वोवगम्य है । इस प्रकार विनावा न गाँती की 
जहिसा का मात्र विवरण ही भ्रस्तुत नहा किया है बल्कि उस दार्फी स्पष्ट, सयत 
सुगध्ति जौर व्यापक्त बनात का श्रयत्न क्या हैं तदा अहया वे क्षत्र म नई त३ 
खाजा म अपन को तल्लीन रखा है ॥ 


ब्रह्मचय 


च्रह्मचय, सत्य और बहिसा के साय ही विसी-न कसी रुप में जुश हजा 
है। अत इस सत्य, बढिसा से स्वतत मौतिक प्रत्यय के रूप म नहों स्वीकार 
क्या जा सकता है। इसीलिए गांँत्री न इस सत्य का आवश्यक निष्क्ष * और 
बिनावा न जहिसा का साधन माना है।* चाहे जिस रूप मे हो, इस ब्रत के 

3 छक्का, त छह , मक़वेई कफदाजब्ब, एए. 2 

3 भाव, विनौग, अहिसा विचार ओर न्यवहार, १०५० ६॥ 
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पालन पर गाँवी और विदोबा---दोना समान रूप स वल देत हैं। अत हम एक 
एक कर गाँधी और विनोबा क विचार को देखता है । 


गाँधों का घिवार ब्रह्मचर्य का अब गावी दशन मे ब्रहचय एप जबस्था 
विशेष को सूचित करता है। यह जीवन वी वह पद्धति है जिसमे ब्रह्म ईश्वर 
या आत्मा की खोज को जाती है | परतु इस व्यापक जय के जतिरिक्त अन्य कई 
छोट-छोद अर्थों म भी प्रयोग होता है। इन सभी प्रयोगा का विभाजन मुख्यत 
पाँच वर्गा मे क्या जा सकता है। वे इस प्रवार है-- 

(क) तत्त्वशार्त्रोय प्रयोग 

(ख) नैतिक प्रयोग 

(ग) सामाजिक अंथ्थ॑ में भ्रयोग 

(घ) मनोवैज्ञानिक अर्थ भे प्रयोग 

(ड) यौल नियमन के सकुचित अ्थे मे योग 


(क) तस्वशास्त्रीय प्रयोग 


गाँधी ने सामान्य रूप से ब्रह्मचय का श्रयोग तत्त्वशासत्रीय अथ सम किया है। 
जैसा ऊरर वहा जा चुका है कि इस अथ॑ मे ब्रह्मंचय ईश्वर की खाज क्रनवाली 
जीवन पद्धति के रूप म॑ प्रयुक्त * होता है । गावी तत्त्व सोमासा मे ब्रह्म, ईश्वर, 
सत्य, जत्मिा--पघभी समातायक है अत ब्रह्मदर्य का रूपातर क्रह्मनुभूति, इेश्वर- 
साक्षात्कार, सय ज्ञान और आत्मानुभव की जीवन पद्धति म आसानी से क्या 
जा सकता है। ब्रह्म ईश्यर, जौर सत्य--माँवी क जनुसार केवठ जमूर्त बस्नु नहीं 
हैं बल्कि वे सृष्टि म व्याप्त हैं ।* अत ब्रह्माचयं वी जीवन-पद्धति मे पहल अन्त 
कर्ण की आत्मा का अनुभव होता है फिर इसके आवार पर व्यापक तत्त्व ईश्वर, 
वत्य और ब्रह्म का साक्षात्कार होता है । 

आँधी के अनुमार ईश्वर कोई व्यक्तित्ववान सत्ता नहीं है वह एक प्रकार की 
जोवनी शक्ति है। इस शक्ति की खोज इसक नियम जानने से होती है, ठीक उसी 
अष्शर विद्युत शक्ति वी खोज विद्युततीय नियम जानने पर होती है । #ह्वाचय 


] फछ0७) 30,  डिफितगाबण ( <ठे.).. 7: 56९९० छा रण 
आबदनााद विकाद, एण ७ छछए. 29-223 
2 उ्ातका, ऊेत छह. , मफ़तक उ)डक्षाता०, 9 -37 
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नपु सकत्व प्राणी की वह मनो-दैहिक अवस्था है जिसमे यौद-भावनाओ, इच्छाओं 
सौर शुक्र-स्खठत का भाव रहता है, केवल उत्तेजना का अभाव" रहता है। 
जह्यचरय में उत्तेजना के अभाव के साथ-साथ यौन-भावनाओं और इच्छाओं का 
भी अभाव रहता है । इसमे दुक्र का स्खलन वाह्मय प्रक्रिया नहीं बल्कि आतरिक 
अक्रिया है जिसमे घुक्र जीवनी-शक्ति के रूप से परिणत हो जाता है ।* नपु सकत्व 
एक प्रकार का शारीरिक रोग है परतु ब्रह्मचयं अलड तप का सु दर परिणाम] 
इसमे शुक्र का कु ठन न होकर निममन होता है। 


(ड) मनोवैज्ञानिक अर्थ मे प्रयोग 


एक दूसरे अथ मे ब्रह्मचर्यं हमारे मन की एक विशेष अवस्था का गूचका 
है ।' यौन-व्यापारों का अपना कोई स्वतत्न अस्तित्व नहीं है। उनबी सत्ता 
हमारी भावनाओं पर आक्षित है। बह्मघर्य वी अवस्था मे हमारा मत इस 
स्थिति को प्रास॒ कर लेता है कि उसमे वासनाए आती ही नही है | यदि बाहर से 
स्थूछ योन-व्यापारो का दमन कर कोई मन से वासनाओ का स्मरण करता है, तो 
उसे ब्रह्मचारी नहीं४ बल्कि गीता के शब्दों मे 'मिथ्याचारी' कहा जा सकता है $ 
क्रह्वावय कामजनित वासनाओ का दमन नही उन्मूलन है । दमन मे इच्छाएं 
जीवित तथा आतरिक रूप से सक्रिय रहती हैं। परतु उन्मूलन मे बासनाएँ सदा 
के लिए मत्र से तिरोहित हो जाती हैं ।५ दमन के परिणामस्वरूप अनेक प्रकार 
के मानसिक रोग उत्पन होते हैं । परतु बासनाओ के उन्मूछन से मन स्वच्छ 
और निमंल हो जाता है तथा वासनाजनित रोग के समास होते ही आस्मशक्ति 
का उदय होता है ॥ बारानाए' हमे ब्यापक ज्ञान, ब्यापक शक्ति सौर व्यापक ध्येय 
से सदेव वचिन रखती हैं। ब्रह्मच्य मे वत्सनाओ के उन्मुलन से आत्मज्ञान और 
जात्मशत्तिः का अनुभव होत लगता है। मन की इस स्थिति को प्राप्त करने के 
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एिए जिज्ञासा जिद्धा तियत्रण, सत्सय और ईश्वर प्राथना सहायक सिद्ध होते 
है ।" इस अथ को ब्रह्मचय का मनोवैज्ञानिक अथ कहा जा सकता है । 


गएधी छाए यह विश्वास है कि जब॒तक ब्रह्मइय के सीमित रूप (वीयसचय) 
को साधना नही होगी तब्तरु हम उसके पूणता का फल पहो ले सकते ।* परतु 
सीमित अय म॑ ब्रह्मयय पालन का जय सपूण ब्रह्मदय का पालन नहीं है । 
ब्यापक अथ मे ब्रह्मयय मन वचन और क्म--तीनों को अऊखड अवस्था है जिसमे 
ईश्वर का साक्षात्कार होता है।॥ ऊपर के ब्रह्मबाचय के प्रयोग को विश्लेषण 
की हस्टि से रखा गया है । वास्तव में गाधी हशन म॑ इन सभी प्रकार के प्रयोगों 
और अर्थों के बीच कोई लक्ष्मण रेखा नहो झाची गई है । इसमे तो सभी अर्थो 
धरा सघटन है ॥ इसीलिए तो ब्रह्मबचण मनसा वाचा और क्मणा--तीनो वी 
ऐक्य की स्थिति का ही सूचक है। किर साधन-साध्य वी एकता के आधार पर 
सभी अर्थों को एक साथ मिलाना भी गाँधीवादी नीति के प्रतिकूछ नही है । 
परतु गाधी ने इसके भित्र भित अर्थों को एक सुनिश्चित योजना के अतगत नहीं 
रखा है । अत उसमे जम्पष्ट्ता रह जाती है । 


ब्रह्मयय घारणा के सबध म॑ दूसरा प्रश्न उठता है कि इसका प्रमाणीकरण 
कस क्या जाय ? जसा हम देख आये है कि पूण क्नह्मावलय म मन बचन और 
कम वी एकता रहती है विपमल्मियों क प्रति तटस्थता का भाव रहता है. 
इत्यादि । प्रश्न है क्या समाज मे एस व्यक्ति है जिहे दखकर हम ब्रह्मचय वी 
पूण धारणा का प्रमाणीकरण कर सदर ? शायद सत्य और अहिंसा वी भाति 
सपूण ब्रह्मचय को भी ग्राधी अध्ाप्य ही मानगे। इस हृष्टि स पूण ब्रदह्मायय का 
साक्षात्‌ प्रमाणीकरण नही हो सकता परठु सीसित अथ म॑ ब्रह्मचय वी धारणा 
का प्रमाणीररण वैज्ञानिक ढग स हो सकता है। पहले हम ब्रह्मचारी के ब्यवहारों 
और वाह्म शक्तियो का वाह्म निरीक्षण आसानी स कर सकते है | फिर इसको 
पुष्दि के' लिए सीमित द्षेत्रम ही सही निरीक्षक को स्वय आअमसयस छूर उसके 
परिणामा का अतनिरीषण करना पडेगा । इस आधार पर ब्रह्मघय का जसा 
लात प्रमाणीक रण हो सकता है 4 

दूसरा प्रश्न है कि यदि पूण प्ह्मचय सभव नही है तो इसे क्यो नहीं काल्‍्प 
निक्त प्रयय मान लिया जाय ? पर तु ग्राघो-दशन मे यह कल्पना लोक का प्रत्यद 
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नहीं है। यह एक विच्ासशीर प्रयय है जो किसी भी नैतिक प्रत्यय के लिए 
स्वाभाविक है । मातव आचरण की पूणता नही विवास ही विश्प बोवगम्य है। 
इसरिए ब्रह्मचय का सार छुरी बासदाजा के मन, वर तया रूमें म वे आने 
द्वेन मे नही है, इसका सार उन कूप्रवृत्तिया स सघव कर सतूप्रवृत्तिया को वितया 
बनाने म है । 


विनोवा का बिचार विनोबा के जनुसार ब्रह्मचयें का अयथ ब्रह्म वी खोज 
में अपना जीवन क्रम रखना है। इसका अय है सबस विशाल ध्यय परमेश्दर का 
साक्षालार वरना ।* ब्रह्म का जघ है शोइ भी बृदद् कापना? ।६ अत किसोरे 
हिए पुत्र सेवा, कसी क टिए दश संबा पितृभक्ति विच्चान की साघना ही बह्माचर्य 
है (१ इसीलिए विनीवा इहत हैं-- ब्रह्मचयं को मैं विशाल ध्ययवाद जऔौर तदर्य॑ 
सयमाचरण कहता हू ।४ परदतु कोई भी ध्यय कितना हा विज्ञाल क्या न हो यदि 
उसके पीछे ब्रह्मनिष्ठा या ईश्वराप णवृत्ति नहा हो तो वह ब्रह्मचण वहा कहला 
सकता है । अत विशाल ध्येय वी पूणता ब्रह्मनिष्ठा म होती है ।" यह ब्रह्मचय वा 
आवात्मक पक्ष है। परतु विशेष रुप से ब्रह्मचय का प्रयोग विपय-चृत्तिया का 
विकारों से तिरोध के अथ मे होता है।$ इस जथ म ब्रह्मचय सर्वाद्धिय निग्रह 
है !९ परतु इद्रिय निग्रह का अब इंद्रिय-दमन नहीं है। दसका उर्थ है इंद्रिय 
सथा भन का नियमत करना उन्हें उचित दिगाम्म ले जाना, उनका उचित 
उपभोग करना ।< इद्विय नियमन के रिए जीवन का छोटी-छाटी बाता का भी 
निममन रखना आवश्यक है । खाने पीन सोन दैठत बोटने इत्यादि सभी म 
“नियमन रख कर ही दद्वियनिग्नह क्या था सकता है। मनचाही चाड चलने स 
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४ छठपरिवद, पृ० ५८। 

५ भादे, विनोबा क्राय॑कर्तावग, (वारायसी सब सेदा सघ प्रकाशन, १९५५) 
शरू० 39 | 


ग 


विनोदा चितन, अक २९, ए० २२५॥ 
७ भावे विनोबा, अहिसा विचार और व्यवहार, १० ६०। 
< भावें, विनाबा , का्यकर्चाबिर्भ, ४० ३35 


नीति और घधर्म-मीमासा [ २५७ 


इद्रिय निग्रह असभव है ।” इस प्रकार सम्पूर्ण वह्यचय धारणा से दो पक्ष है--- 
एक उत्तम ध्यंय का हाना और उसे विद्सित करते-करते ब्रह्म की उपासना तक 
पहुचाना और दूसरा सव इद्धियो और मन पर नियन्नण रखना । 


विनोवा के अनुसार ब्रह्मचय को साथना मे निष्ठा, गाढी निद्रा,* संद्प्रयो 
के अध्ययन सज्जनों की सगति, खुली हवा और घूष मे शरीर श्रम करना सहा 
सक सिद्ध होते है ।* इनके अतिरिक्त स्वच्छुता अपरियग्रह और अप्रमाद भी ब्रह्म 
चय को साधना के लिए आवश्यक हैं ।४ स्वच्छता का अर शारोरिक मानसिक, 
वाचिक्र आदास और वस्त्र सभी वी स्वच्छदा से है। अपरियग्रह स स्वच्छता में 
सहायता मिलती है । जप्रमाद का जर्य सावघानत्ता है ।५ अर्थाव्‌ इद्गरिय को 
अनियमित नही रखना चाहिए क्योकि विषयो का भोग सभी इट्ियों के द्वारा 


होता है । 


ब्रह्मचयय वी साधना हर वण, आनम और स्त्रो-पुरय के लिए वाद्धनीय है। 
परतु विभित आशमो म इसके रूप मे परिवर्तन हो जाते हैं ब्रह्मचर्याथ्रम म 
यह गुस्निष्ठा गाहस्थ्य-जीवन म पति-पत्नी वी एक दूसरे के लिए निष्ठा वान 
प्रस्थ-जीवन म॑ समाज निष्ठा और सब्यास मे ब्रह्म निष्ठा का रूप घारण कर केता 
है ।$ विनोवाः मनुस्वृति क इस मत से सहमत नहा है कि र्त्रिया वो द्रह्मचय 
पालन नही करना चाहिए ।» उन्हें यह भी सान्‍्य नही कि ब्रह्मचय वी साधना 
के टिए स्तियो स दूर रहना चाहिए ।* उनका यट विश्वास है कि स्वरी-्खानिष्य 
स ब्रह्मघय के पालन म काफी सुरक्षा का अनुभव होता है ।* 


सत्य और अहिसा के पालन के लिए ब्रह्मचय वी साधना आवश्यक है । 
विनोबा यह मानते हैं कि ब्रह्मचय का केवल आध्यात्मिक मूल्य ही नहीं, सामा- 


भावें, विनोबा आऑहसा विचार और व्यवहार, ६४० ६० ) 
उपरिवत्‌, पृ० ६३ इं४। 

आदे, विनोबा थाटस आन एडुक्शन, ४० ४०१ 

विनोवा चिंतन, अक १० ११, ए० ड३ 5४. 

छर्पारिवत , प्‌ू० ५३ ५५१ 

मभावे, विनोवा कापकर्साबग, ६० रेरे रेड। 

उपसखित्‌ पृ० रे६ । 

छउपरिवत्‌ घू० ४२ ६ 

उपरिवत्‌ पृ० ३२९॥ 

गाँ० बिए दे०---१७ 
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२५८ ] गाँलीवाद को विनोबा दी देन 


जिक मूल्य भी है ।* ब्रह्मदय के पालन से वासनाओ का नियमन होता है 8 
बासनाओ के नियमन से वीर्य वी सुरक्षा होती है और बीय॑ की सुरक्षा से सनुप्य 
की बुद्धि और प्रतिभा उज्ज्वल होती है ।* इसलिए विशेषकर वौद्धिक और 
समाज-मेवा वे कार्य करनेवाछो के लिए ब्रह्मचर्य बहुत आवश्यक है ॥ सामाजिक 
मूल्य के स्पाल से बरह्मचर्य के पाछत से जनसख्या का प्रश्न स्वाभाविक रूप खे 
हल हो जाता है। 

विनोबा की ब्रह्मचर्य-घचारणा आध्यात्मिक ओर सामाजिक दृष्टिकोण से 
महत्वपूर्ण तो है ही, यह आघुनिक मनोविज्ञात के अनुकूल भी है ! सिंगमट फ्रायड 
ने अपने सिद्धात मे यह बतलाया है कि यौन-श्रवृत्ति के दमन से मनुष्य मानखिक 
दृष्टिकोण से रुग्ण हो जाता है तथा यीन-च्रवृत्ति के परिमाज॑त से छम्यता और 
सस्हृति वा निर्माण होता है । बिनीवर भो इद्विय-दमन वी वात नहीं कर इद्विय- 
पनियमन को बात करते हैं। इसके परिणामस्वहप बौद्धिक क्षमता वी वृद्धि वी 
यात दरते है। फिर ब्रह्मचय-पा“न मे र्त्री-सान्तिष्य को खतरनाक नहीं मारते | 
सहँ भी जाघुनिक मनोविज्ञांद के साहचर्य नियम के थनुकूछ है। साहचर्य॑ नियम 
के अनुसार हम स्त्री का साहचरयें केवठ यौन-अतिभाआ से ही नहीं कर सकते | 
ड्सका साहचर्य माता, बहा और पुत्री के सबध-पाविय से भी हो सकता है। 
हाँ, ऐसे साहचर्य सब स्थापित करने में प्रयत्त वी आवश्यकता पडती है | यदि 
यह भी सान लिया जाय कि स्त्री के समीप में काम-वासमा ही उत्पन्न होनी है, 
त्तो वार-वार के साहवय से हमारा अभियोजन विपरीत दिशा में भी हो सकता 
है जिसे आधुनिक मतोविज्ञान “निगेटिव एडेप्टशन” कहता है । स्त्री-्सान्निष्य 
में व्रह्मचर्यं सावता से वाह्तव में मातसिक्र स्राम्य स्थापित बरतने में सहायता 
मिलती है । फ्रायड ने दूसरे रूप मे यह कहा है कि छददमचेषित रूप में यौत- 
आवनाओं दी उत्ति होते रहने रे अचेतत वी भावताओों का उत्पात कम जाता है 
तथा सतुडित व्यक्तित्व के निर्माण में सहायता मिठती है। इस प्रकार विवोबा 
और फ्रायट--दोनो यौन के परिमाजन द्वारा साम्य या सनुरून स्वापित करता 
चाहते हैं। केवल दोनो के रास्ते मिन-भित हैं। गतेब्य एस ही है । 

गाँदी ब्रह्मचय का प्रयोग सिन्न-भिन्न जर्थों में करते हैं परतु उनके बीच 
कोई सुनिश्चित योजना नहीं दे पाते हैं। इसतटिए उनके विचार में अस्पप्टता 
रह जाती है। विनोता इस कसी को दुद करते हैं। ये गीता के मनोविज्ञान के 


9 विनोबा चिंतन, अक १०-११, ए० ४७।॥ 
२ भावे, विनोदा, कायप्ट्चावर्ग, ४० ४६। 


नीति और धर्म-मीमासा [ रप८ 


आधार पर यह बतछाते है कि आत्मसयम स इद्गिया मन गन दृद्धि जौर बुद्धि 
आत्मा के नियत्रण में काम करने छगती है। इस प्रक्रिया म मन वी वासनाएँ 
समास हो जाती है ॥ प्रज्ञा स्थिर हो जाती है आतत््मचतना के व्यापक भ्रकाश 
भा अनुभव होने उगठा है तया समस्त प्राणियो से आत्मबतु प्रेम होने लगता है ॥ 
यही पूर्ण आध्यात्मिकता की स्थिति है। यहा पर ब्रह्मचय के सभी प्॒भ सुनि- 
योजित रूप से सगठित हो जाते हैं ॥ 


गांधी ब्रह्मचय के निपेधात्मक पक्ष पर ही विशप रूप स विचार करते है ॥ 
भावात्मक पक्ष जम्पष्ट क्षीण और घूमिल माचूम पत्ता है। सावभौम प्रेम और 
ईश्वर साक्षात्कार--दो भावामक पक्ष हैं परतु वे अर्थ क दृष्टिकोण से अस्पष्ट 
है ॥ यदि ब्रह्मचण का अर्थ सावभौम प्रेम लते हैं तो प्रश्न उठता है कि यह 
जहिसा स क्सि अब भे समान और भिन है २ क्याकि अहिसा का भी भावात्मक 
अथ प्रेम ही है। यदि अहिसा और ब्रह्मचण एफ ही अय म॒ प्र॑ंम को अभिव्यक्त 
करते हैं तो फिर ब्रह्ममण का अलग बुछ भी अथ नहीं रह जाता ह। इसीः 
प्रकार ईश्वरसाक्षात्कार भी अनिश्चित और अस्पष्ट धारणा है। गाषी के अनुसार 
दृश्वर कभी सत्य कभी प्रेम कभी निभयता कभी प्राणियों के समूह और कभी 
नतिक नियम क आर्थों म॒ प्रयुक्त होता है। ऐसी स्थिति म॑ नतिक्करता को 
ब्रह्मचयय के सावभोम प्रंम और ईश्वरसाक्षात्तार स कुछ भा दिशा निर्देश नहीं 
हो पाता है। विनोबा ने ग्रावा वी इस कमी को दूर क्या है। उन्होंने 
ब्रह्मचय के भावात्मक आर निपेवात्मक--द्लोनो पक्षा पर सतुलित ढग स विचार 
कर उह्े आपस म सगठित कर सनियोजित रूप प्रल्‍्तुत किया है। उनक अनु 
सार जैसा हम पहल दख आय हू कि भावामक्र पश्ष म व्यापक ध्यय जस समाज 
सवा पितृ भक्ति विज्ञान-साघना इयादि होत है तथा इन व्यापक ध्यय को 
ईश्वराप ण का रूप द दिया जाता है । निपेत्रामक पश्त म सभी इद्विया के निग्रह 
बी बात आठी है। दोनो को मिलाकर ब्रह्मचय का एक पूर्ण विचार बनता है । 

गाली ले भिन भिन जाअमा के लिए ब्रह्मचय के अट्ग जत्ग रूपा परा 
विचार नहीं क्या था | विनोबा जीवन के भिन्न भित्र आश्रमो के ब्रह्मचय के 
घिन भिन रूपा का विचार प्रल्तत॒ करते हैं। ब्रह्मचर्यावस्था म गुस्निष्ठा,. 
गाहय्य जीवनास परतियानरी श्रेमा कनअरवा ना सयाा्जनिय्ठा' तया सायास सा 
अध्यात्म निष्ठा--ये ब्नह्वाच्य के विभित रूप है। विनोबा का यह विचारा 
व्यावहारिक और युक्तिसगत दोनो है। इसस नैठिक्करत्ता कसी प्रकार के 
अम मे नही पड़ता । फिर ब्रह्मचण के सासाजिक मूल्य को जोटकर विनोबा 
इसे और लोकप्रिय बनाने का प्रयास करते हैं । 


२६० ] गाँवीवाद को विनोदा वी देश 


अस्वाद प्राचीन जाघ्यात्मिक साहित्य म॑ अम्दाद द्रव की अछग स चर्चा 
नहा है परतु गावी ने अपने आ»मवासिया के रिए स्उत्तत रूप सा त्स ब्रत ये 
पालन पर जोर दिया । उतके अनुसार जम्दाद का प्रद्मचर्य दे साथ वहूत ही 
घनिष्ठ सवध है । यदि कोई जिह्ला पर पूरा नियनण ग्खता है तो उसके रिए 
ब्ह्मचय का पाटन आसान हो जाता है ९१ थागे भाजन को जौयधि के समान 
मानते हैं जिस न तो सुस्वादु हान पर अधिक और अस्वादु होन पर कम माचा 
मे ल्या जा सकता है ॥* दोदा जदस्वाजो मे शरीर की आवश्यकता के अनुरूप 
हो भोजत वाछित है । आनन्द के रिए भोजन करना, गावी क जनुसार अस्वाद- 
ब्रत का उल्स्घन करना है । यदि कोइ भोजन म नसक इसलिए न्ाटता हैकि 
उससे उसका स्वाद बढ़ जाय जयवा अनेक अनावश्यक वस्वुओों का कोई अपने 
आओजन म॑ स्थान देता है, तो वह स्‍स्वाद ब्रत का उल्ट्घन करता है। हाँ, 
आवश्यकता पदन पर औषधि के रूप मे नमवा जिया जा सकता है। गाधी का 
यहूं विश्वास है कि घीरे घीरे नमक और जाय जनावश्यक पदार्थों को भोजन स 
जटगे रखने पर आारम-सयम सम घखठ मिलता है । 


गाँधी यह मानत हैं कि जस्वाद ब्रत का पाठन करना कठित अवश्य है 
भपरतु असभव नहीं। कसी ही द्रत का पालन सारम्भ म॑ पृणस्पेण नहीं 
होता ॥7 परतु यदि बोई बाह्य घ्दष्यत को छोह्कर पूरी निप्ठर के साथ सनसा 
चाचा, क्मणा अस्वाद के पालन का प्रयत्त करे ता एक समय वह कृत्रिम स्वादों 
चर विजय प्रात वर सकता है और श्वप्ठ स्वाद का जवुभव कर सकता है (४ 


बिनोबा गाघी के अस्वाद ब्रत को शास्त्रीय आधार प्रदान करत हैं। उनके 
अनुसार स्वाद व्रत वैश्वानर ब्रह्म वी उपासना है 5 वेश्वानर बह बग्नि है 
च्जो पेट म अत को प्रभाती है ॥ असस्‍्वांद ब्रत के पाटन से पाचन क्रिया को 
सहयोग मिटता है॥ इस प्लत के पीछे “आहार दादी सत्व शुद्धि का भाव 





4 फंड्कब) व. जिशाावाा 2: उद्यश्टण्ह कान ढ 2/कव]छाव 
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भी छिपा हैं।' इस द्रत की अपनी मान्यता है कि शरीर-ात्रा चलाने के ल्ए 
भोजन की बावश्यक्ता है, इृत्रिम रस पद कर विकारों को उत्तेजित करना 
सही । भोजन मे कृत्रिम रस छाने का शअयत्न करना एक भ्रकार की ट्खि 
है ।* परतु इसका यह अथ नहीं है कि भोजन का सुन्दर, स्वच्छ जौर सुम्वाद्भु 
होना बुरा है ।* सच तो यह है कि अस्वाद एक अ्रकार की मन की धुृत्ति है 
जिस प्राप्त दारना बहुत ही कठित है। अस्वाद ब्रतल के पीछे समन्वय की 
हृष्टि है। मानसिक साम्य स्थापित करत म इससे कापी सहायता मिलती. 
है । 
अस्तेय 

अस्तेय ब्रत सत्य और अटहिसा या ही सूक्ष्म रुप है। सत्याग्रही के लिए 
इसका पालन आवश्यक है क्याकि चौय-वृत्ति और सत्य प्रेम एक साथ नहीं चछ 
सकते हैं ।४ गाधी चोरी का गहरा थथ छते है। सामान्यत किसी दूसरे वी 
चस्तु को बिता उसकी शसुसति के लता चोरी है ॥ परतु चारी केवल दूसरे की. 
चम्तु थी ही नहा अपनी बस्तु वी भी होती है । जैस कोई घर का माल्कि बच्चो. 
की आखे बचाकर चुपके स कुछ खासा है, तो वह चोरी है ।५ उसो प्रकार क्सी 
चस्तु को यह समझ कर ले लता कि वह दिसी की सपत्ति नहीं है, चोरी है । 
गाँधी के अनुसार बिना आवश्यकता के दुसरे वी अनुमति स प्रास वस्तु भी चोरी 
की वस्टु है ।* अत >स्तैय ब्र॒त्त का उपासक सर्देव अपनी आवश्यकता भर ही 
सामान रखता है तथा वह अपनी आवश्यकताआ को कम कर दता है। चोरी 
के इन बाहरी अर्थों के अतिरिक्त जातरिक अभ्े भी है। याँती के अनुसार यदि 
कई मानसिक रुप से दूसरे के धन का लोभ या इच्छा रखता है, ता यह चोरी 
है ।९ इसी अकार उपवास की अवस्था में कोई टूसरे को खाते देखकर उसका 
मन से जाएद छेता है अथवा उपवास के बाद वह कौन-कौन चीज सायगा इसक 
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बारे में सोचता है, ता वह चोरी है ।५ अत अस्तेय ब्रत के उपासक को मन वी 
जातरिक स्थिति का ख्यारट रखना वहुत ही आवश्यक है। अस्तेय ब्रत मे भविष्य 
वी सपत्ति वा ख्याल नहीं किया जाता है। गाघी के अनुसार चोरी केवल 
स्थूठ वस्तुओ की ही नहीं होती है विचार जैंस अमुत्त वस्तु की भी चोरी होती 
है ३ यदि काई दूसरे के उत्तम विचार को रेकर उस जपना मौटिक विचार 
मानता है तो वह चोरी है ।* सक्षेपर म अस्तैय न्नत में स्थुल मानसिक और 
धैच्चारिक--तीना प्रकार वी चोरी स अपन को अलग रखा जाता है। जो इस 
ज्त का उपासक होता है वह काफी विनम्र, विवेकशीठ, सतक और सरल 
आदता वा होता है। 

गानी चोटी का प्रयोग स्थूल, सूक्ष्म और वैचारिक तोनो भर्थयों मकण्त 
हुँ। विनोवा इन भर्थों को स्वीकार करते हैं तथा युग वी आवश्यकता को ध्यान 
मे रख कर चोरी वी नई व्याख्या देते हैं। उनके जनुसार चोरी का क्वढ़ 
इतना ही अय नहा है कि दूसरे की चीज नहीं ली जाय। उनके अनुसार 
च्चारी अदत्ता-दान ”? है जिसका अर्य है विना त्याय क्यि भोग करना ।₹ यदि 
कोई अन, वस्त्र आदि के उत्पादन म प्रत्यक्ष भाग न लेते हुए भी अत, वस्त्र का 
उपभोग करता है, ठो वह चोरी है ४ अत अस्तेय व्रत का अब है सृष्टि के 
सारतम्य को कायम रखन दे लिए कुछ त कुदझ उायादन करते रहना । विनोबा 
के अनुमार अतिरिक्त वेतन मुनाफा व्याज दठाटी--य सभी चोरी ही हैं ।* 
जिस वस्तु पर हमारा अधिकार नहीं है जौर मन मे उसकी वासना है तो यह 
भी चोरी है ।९ फ्र नी वितोवा अस्तेय को पूरी नैतिकता नहा मातत हैं। इसके 
साथ अपरियग्रह जुडा है। इन दोनो को मिलान पर एक पूण आशिक-सामाजिक 
नैतिकता बनती है ॥ 
आपरि ग्रह 

अपरियग्रह अस्तेव दत का हो एक अग है। गाँधी ने इरा ब्रत के अन्तगत 
जवल्तु, शरीर और बविचार---तीना के अपरिय्रटट की चर्चा वी है। इसका आधार 

१ उपरिदद्‌ पृ० २२८॥ 
उपारेवत्‌ २२८॥ 
विनोबा खितन, अक ३२९ प्ृ० २२५१ 
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ईश्वर वा आादश है। उनके अनुमार ईश्वर आवश्यकता स अधिक न तो कुछ 
ज़मा करता है ओर न इसस अधिक सष्टि ही करता है। जत ईश्वर मश्चद्धा 
रखनवालो को यह विश्वास हाना चाहिए कि अविप्य वी आवश्यकता की सारी 
सामग्रिया ईश्वर स्व॒य प्रदान करेगा ।* भविप्य क लिए आवश्यकता स अधिक 
सामग्रियो को जमा करना रुत्य और प्रेम के अनुकूल नहीं है। सग्रह दी क्रिया 
ईश्वरीय तियम के विरुद्ध होन के कारण अक्ल्याणकर है। यही असमानता, 
दुख और असतोष की जड है। स्ग्रह के कारण ही एक ओर अमीरो के यहाँ 
वस्तुए बर्बाद हाती है तो दूसरी ओर करोडो व्यक्ति भूदो मरते है । अपरियग्रह 
ब्रत के पालन स करोड़ो व्यक्ति भूखा मरने स बच सकते है तथा उनमे सतोष 
थी शिक्षा मिल सकती है। गाची के अनुसार पूण अपरिय्रह ब्रत मे तो भविष्य 
के लिए घर, भोजन, वस्तु--कुछ भी जमा नहीं कया जाता है जिसका पालन 
रुछ हो व्यक्ति कर सकते हैं ।* परतु सामान्य व्यक्ति का यह आदश सामने 
रखकर धीरे घीरे अपनी आवश्यकताओं को कम करता चाहिए। मानव-सम्यता 
'का सार आवश्यक्ताआ पी वृद्धि म नही है, इसका गौरव आवश्यकता को कम 
करन मे है।* 

वस्तुजा के जपरिग्रह के अतिरिक्त गाधी ज्ञान जार विचारों ४ के अपस्ग्रिह 
को भी आवश्यक मानते हैं ।॥ उनके अनुसार हमारे मन में असक एस विचार 
भरे पडे है जिरका सबव ईश्वर या सत्य वी जोर लू जाने म नही है। बल्कि 
कुछ तो ऐसे विचार हैं जो सत्य के. माग मे बाघक सिद्ध होने है। अत ऐसे 
विचारा का त्याग आवश्यर है । परतु इसका यह अथ नही कि व्यक्ति निष्न्रिय 
हो जाय । वम्तत सत्य और सवा के माग पर चल्नेवालछा तिप्क्रिय कभी नहीं 
हा सकता । वह हमेशा अपने सन और शरीर को साविक कार्यों म लगाता है। 
विचारा! के अपरियग्रह का यही अथ है। 

विद्युद्ध सत्य की दृष्टि स गावो शरीर को भो एक ब्रकार का परिग्रह मानते 
हैं (४ आत्मा क॑ साथ शरीर जुडमे का कारण ही भोग लिप्सा है। यही भोग 
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शिप्सा पुनजन्म का भी कारण है। परतु जब पूणरुपेण इच्छाओं का त्याग 
हो जाता है, तो फ्रि पुनजगम नही होता, शरीर वी आवश्यकता नहीं रह जाती । 
अपरियग्रह ब्रत म शरीर को भोग का साधन नही मानकर सेवा का माध्यम माना 
जाता है जिसम जीवन का वास्तविक जानद निहित है। 

अपरिग्रह ब्रत को स्थापित करने के डिए गाँवी ईश्वरवादी और मागवता- 
बादी दोना प्रकार की युक्तियाँ प्रस्तुत करते हैं। परतु ईश्वरवादी युक्ति पर 
घनका विशेष युक्राव है । आघुनिक मानव शायद ही अपन भविष्य को ईश्वर 
के नाम पर छोट सकता है जौर छो”टना उचित भी नहीं है। यह एक प्रकार 
का पलायनवाद भी है। अत ईश्वर पर आधारित करन से अपरिग्रह ब्रत 
दुबल हो जाता है । 

विनोबा अपरिय्रह ब्रत को कारिक धम वे रूप म॒ स्वीकार करते है। गाँधी 
की भाँति य दसका आधार ईश्वर और सृष्टि या प्रद्वति को मानते हैं! उनके 
अनुसार सृष्ठि “अख़थ ? स्वर्प है ।१ चू'कि स्टि मे सग्रह नहींहै अत यदि 
हम कुछ भी सपग्रह करते हैं, त्तो इसका अथ है कि हम दूसरे के सग्रह वी चोरी 
करते हैं ।* ब्रह्नति के नियम के विरद्ध होने के कारण सप्रह के कार्य में कुठिक 
माग का सहारा लेना पड़ता है जिस कारण मनम अशाति बनी रहती है । 
परत इसक्य यह जथ नहीं है कि विनोवा गराघी वी भाति सग्रह के परे विरोबी 
हैं। यहाँ भो इनकी दृष्टि समन्वय वी है । ये शरीर निर्वाह के छिए विवकपूर्ण 
सग्रह का जीवन भ स्थान देते हैं ।* इनका राकेत केबरू इतना ही है कि जिन 
वस्तुओं के अभाव म भी काम चल सके तो उनका त्याग करना चाहिए। 
अपरिग्रह ब्रत पर बिनोवा विशेष वठ दत हैं। उनके अनुसार एक अपरिग्रह 
ब्रत के' उल्लधन करो स सत्य अहिसा ब्रह्मचय और अस्तय---स्भी के उल्ल्घन 
हो जाते हैं।४ वतमान समाज म॑ दसवी अति जावश्यक्ता है । 

विलोवा का युक्ति याँतरी वी अपेक्षा अधिक आनुभविक और व्यावहारिक 
है। इसम सूक्ष्म तारिक्ता और मानवेतावाद के अतिरिक्त स्वविषयक युक्ति 
( 8० 7८8ब:वेपसड्ट ग८३३०४७ ) वार भी समावश है जो बौद्धिव रुप रा कसी 
को अपरियग्रह क लिए वाध्य कर सकता है। 


१ विनोबा चितन, अक २९, ५० २२५। 
हर उपरिवत्‌ ३० रर६॥ 


3 डपरिवत ० २२६ । 
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शरीर-क्षम 

जीन के लिए शरीर >म-ब्रत का विघान गाँधी की मौलिक देन है तथा 
आशधिक जार सामाजिक नीतिशास्त्र म इसका महत्वपूण स्थान है। गाजी वी 
इस धारणा का ख्रोत टाव्सदाय का “ब्रेड लेबर” रस्कित का “अनदू दिस 
लास्ट बाइविक का “अपने पसीन की कमाई पर जीओ?? तथा गीता का 
सीसरा अध्याय है जिसम यह बतराया गया है कि बिता यज्ञ क्यि खानेवारा 
चोर है ।* यह ब्रत वस्तुत अहिसा, ब्रह्माचय, अस्तेय और अपरिय्रह के ही साधन 
है क्योकि एक शरीर-&«म के ब्रत लेने से ऊपर के द्वता का पालन आसान हो 
जाता है।* 

शरीर-भ्रम-ब्रत पालन के लिए गाधी कई श्रकार की युक्तियाँ प्रस्तुत करते 
हैं ॥ उनके लिए शरीर-»म जीवन का शाश्वत नियम है, जो इसका पाटत 
नहीं करता है उस जीने का कोई भी अधिकार नही है ।* शरीर-अम्म के अभाव 
में हमारा जीवन असतुल्ति और बोथिरू हा जाता है । एसे भी शरीर को 
स्वस्थ रखन के लिए व्यायाम करना ही पटता है। अत उचित है कि शरीर 
श्रम को उत्पादकता के साय जोड़ दियाईँ जाय जिसमस एक ही समय म॑ एक ही 
कम से जीने और स्वास्थ्य--दोनो का काम हो जाय | गायी का यह हढ 
विश्वास था कि उत्पादक श्वषस करनंवाटा क्सिन्‍न, बढई, सोनार आदि जधिक 
स्वस्थ तथा सुखी जीवन व्यतीत करता है । अते जीने के लिए शरीर-थ्रम टरना 
सानद्‌ का ककत्तंब्य है । शरीर-क्रम के पालन स समाज की क्तन्निम विपमता 
मिटती है । इससे पू जीपति और मजदूर वग का भेद खडा नहीं होता । समाज 
से ईर्ष्या हप और ऊच-नीच वी भावना स्वत समाप्त हो जाती है ।+ शरीर- 
श्रम बाग महत््व समाज में बढ जाता है जो क्सी भी प्रगतिशीर राष्ट्र के लिए 
आवश्यक है । 

गाँधी यह मानत हैं कि समाज म॒ हर व्यक्ति को जीवन की आवश्यक 
बस्तुओ पर समान अधिकार है। अत यह हर ब्यक्ति का कत्तव्य है कि शरीर 


] फ़शंफण, रि. | 68. छ४०, छ 72, (लत), 42४6 सचिव थी 
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२६६ ] गाँघीवाद वो बिनोवा वी देन 


अ्रम के द्वारा उपार्जेन करे जौर जो इसमे व्यवधान उपस्थित करे उसका वह 
असहयोग करे ।' शरीर-«म के द्वारा अपनी जावश्यकता बी वस्तुओों वाह 
उपाजन होना चाहिए | सग्रह के निमित्त उपा्जन करने से दूसरो को क्षति 
चहुँचती है ।* यद्यपि शरीर-श्रम का सच्चा अर्थ कृपि-कार्य से जुटा हुका है, परतु 
हर व्यक्ति को ऐसा अवसर मिलना कठिन है। अत इसके स्थान पर बताई, 
बुनाई, बढईगिरी, इत्यादि का काम क्या जा सकता है । अपना भगी स्वयं 
खबने का अम्यास किया जा सकता है ॥ यद्यपि शरीर--म के आदसोें को प्रात 
करना भप्राप्य मायूम पड सकता है, परतु इस दिशा में प्रथत्न करना सर्देव 
चाछनीय है १९ 

गाँवी का यह विश्वास है वुड्धिमानीपूवकर्ष शरीर-श्रम वरना 
समाज वी सच्ची सेवा है। यद्यपि शरीर-श्रम करनेवाले सभी समाज" 
शैबी हैं, परतु समाज में सामान्य व्यक्तियों की नल्‍याण की भावनासे 
क्या गया शरीर-५म समाज वी रचना मे सूक्ष्म वक्राति छा सकता है तया 
'युथ्वी पर स्वग का आनद दे सकता है। अत इस ब्रत का पालन करना 
आवश्यक है । 

विनोवा गाँवी के शरीर-श्रम के विचारों का पूणत समर्थन करते हैं। उनके 
लिए भी यह शाश्वत घम हैं ।४ मनुष्य जाति की जीविका का यह “निसग- 
निर्मित साघत है?” ।६ गाँनी स एक कदम आगे बढ़कर विनतोबा शरीर-अभ्रम 
व्को केवल देश कौर समाज के लिए ही आवश्यक नहीं मादते वल्कि भाध्या- 
ौ्मिक्ता वी सिद्धि का उत्तम माग मानते हैं। उन्होंने यहाँ तक बहा है कि 
आाध्यात्मिक्ता वी सिद्धि मे शरीर-श्रम यौगिक-निष्ठा स अधिक सहायक है।* 
इसके द्वारा आत्मा की पवित्रता बढती है, जीवन मे सरलता क्षाती है, ब्रह्मच्य 
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नीति और धर्म-मोसामा [२६७ 


'झौर वेराग्य सहज सिद्ध होते है ।! अत अपरिय्रर म खहायना मिलती है। 
इसी प्रकार सामाजिक हृष्टि स भी दखन पर शगर-श्रम जावश्यक है । इसपर 
बिना उत्पादन होना असभव है आर बिना उत्पादन व॑ काई भा समाज सुखा 
नहीं हो सकता । अत विनोबा के जनुसार शरीर-श्रम नहां वरना और शरार 
अम बरनेवालो को हय समझना--दोना नैतिक दृष्टि स अनुचित है ।* भारत 
"के दिन प्रतिदिन छास होने का एक कारण यह भा है कि यहाँ पर शरीर-»म 
करनवाल झूुद्रा और नारिया को हेय दृष्टि स देखा जाता है । कसी भी समाज क॑ 
स्वाभाविक विकास क लिए शरीर-श्रम आवश्यक है | विनोबा ग्रादी का सभा 
बातो को स्वीकार कर शगेर-श्रम के आध्यात्मिक महत्व पर अधिक बल देते हैं । 
इनके अनुसार शरीर-प्रम से व्यक्ति कर्मा क॑ पाप सर सुकत होता है ।" इससे 
निष्कमता सिद्ध हाती है इसलिए विश्ाम मिलता है ।४ 

स्वदेशी 

शरीर-श्रम को भाति 'स्वदेशी गांधी को मौलिक देन है यद्यपि इसका 

आधार गीता का स्वघर्म और बाइविल का “लव दाई नंवर बहा जा सक्रता 
है। इसक महत्व को देखकर गाँती ने इस घम आर ब्रत का रूप दिया। परतु 
इसका बाहरी रूप लोगो के मत म आति उत्पत करता है ॥ अतएव पहले इसके 
अथ पर विचार करना चाहिए। गाँवी न स्वदशी का प्रयोग व्यापक जथ मे 
कया था। अतएव न तो इस मात्र अथशास्द्रीय घारणा के अतेगत रखना 
चाहिए और न इस वहिष्वारक ही समसना चाहिए। व्यापक अर्थ म यह ऐसी 
घारणा है कि इसम नैतिक सामार्जिक अवशाम्त्रीय राजनेतिक भाषीय घामिक 
और आध्यात्मिक--सभी प्रकार के अ+ सघटित माने जा सक्त है। फिर भा 
सब मिला वर यह सामाजिक नैतिकता काही प्र॒त्यय है। स्वदशी का अर्थ 
गाघी व्यक्ति के समीपस्थ वातावरण के भ्रति स्वघम म॑ लत है ५५ दसक अनुसार 
व्यक्ति अपनी समीप की वस्तुओो के उपयोग तथा पडोसिया वी सवा वा ब्रत 
झेता है विदेशी वम्तुओ और दूरस्थ व्यक्तियो बी सवा वा वहिंष्कार एक विशेष 
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अर्थ म क्या जाता है ।१ इस ब्रत बे” अनुसार अपने देश के घर्मं, इसवी भाषा, 
राजनैतिक-पद्धति जौर उपयोग की वस्तुजा को >गीकार करता आवश्यक माना 
जाता है ।* परतु इसका यह अभिप्राय नहो कि 'झ्वदशी” एक वहिप्वारक 
धारणा है । वस्तुत यह एक भावात्मक प्रत्यय है । जो कुछ इसमे वहिष्कारक 
तत्त्व है वे मात्र मानव की सेवा शवित वी त्ीमा वी वैज्ञानिक स्वीजृति है।* 
बहिष्कार क पीछे कोई घृणा का भाव यही है ।४ यह कोई स्वायजनित प्रस्यय 
नही है। यदि इसमे क्सि प्रकार का स्वाय अतर्निहित है, तो वह उच कोरि 
क्य स्वार्य है जो उचतम कोटि के प्राथ स भिन नहा है ।५ विशुद्ध अब मे यह 
सार्वभौम सदा का शिखर है ५ क्योकि पड़ोसी घम के पालन करने पर एक-दूसरे 
के प्रसग मे समस्त जगत की संचरा हो जाती है ।” स्वदेशी एक आध्यात्मिक 
अनुशासन भी है क्योकि इसम आत्मा का पार्थिव बंधन स मुक्ति और विश्वात्मा 
के साथ एकाक्ार का भाव है ॥* 


स्वदेशी द्रत के अनुसार सभी प्रकार के विदेशी सामानों वा त्याग न कर 
उन्ही बस्तुआ का त्याग किया जाता है जिनथा उत्पादन अपने देश मे होता है 
तथा जिनके उपयोग के बिना हमारे समाज के कुछ अग अपनी आजीविका खो 
देने हैं। हम अपनी आवश्यकता की चीजा को विदेशा स॒ मगा सकते हैं, विदेशी 
पूरज्ी ओर प्रतिशा का प्रयोग कर सक्तते हैं, शर्ते केबल इतती ही है वि उससे 
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नीति और धम-मीमासा[ [ २६६ 


अपने देश के नागरिकों की प्रगति अवरुद्ध * न हो जौर उसका नियत्रण भारत 
के द्वारा हों ।* अत विदेशा स पुस्तक, घडी, पेसिल इत्यादि खरीदना 
स्वदेशी धम के विरुद्ध नही है, परतु क्पडा कौर जूते खरीदना स्वदणी क्रत वे 
विरुद्ध है क्यार्ि इसमे हमारे देश के जुलाह और मोची अपनी काजीविका खो 
दते हैं ।॥ इसस अपन पडोसा का अहित होता है । अत स्वदेशी ब्रत का मुख्य 
सबध खादी और उन सभी वस्तुआ स है जिसका उत्पादन भारत म होता है । 


गावी का स्वदेशी द्रत सवीणता, घृणः स्वार्थ, प्रतिइन्द्रिता और भौनिकता 
आदि दोपो स भुक्‍त है। यह अट्टसा भोर प्रेम का ही पर्याय है। यह हमारे 
स्वभाव म ही व्याप्त है परतु अज्ञानवश हम स्वाथ और भांतिकता म पतकर 
इसका उल्लघन करते हैं। ब्रत के द्वारा हम इस जपने जीवन मे उतार सकते 
हैं। इसके पाटत से एक ओर अपनी सकलल्‍प-शक्ति बढ्वती है दूसरी ओर समाज 
की अथ-व्यतस्या टिकाऊ यनी रहती है । 


विनोवा गाजी की स्वदेशी घारणा का और नवधिक्त स्पष्टीऋरण करने है । 
उनके अनुसार स्वदेशी स्वछम के सिद्धात के साय-साथ स्वावछवन का सिद्धाताँ 
है। चूकि स्वदशी का देश उपल्क्षण है अत इसके अतगत भाषा रीति 
रिवाज, पोशाक विद्या इत्पादि कई चीजा का समावेश हो जाता है ।ए विषय 
स्वदशी म यत्रा के लिए कोई स्थान नहा है क्‍्यांक्ति इनके द्वारा हिंसा हांती है 
जस़था इसस अस्तेय अपरियग्रह और ब्रह्मचय ब्रत को क्षति पहचती है ॥५ इस ब्रत के 
अनुसार अपने शरीर की जानकारा के सए मढक के शर्तेर को चीरक्र देखता 
अनुचित है। विनोदा के अनुसार जमे अहिंसा धरम वी मर्यादा है उसी प्रकार 
स्वदेशी घ्यवहार की मर्यादा है। ” स्वदेशी-ब्रत का पालन करना मनुध्य का 
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२७० ) गाँधीवाद को विनोवा वी देन 


जम्मसिद्ध कत्तेव्य हैं। क्भो-कभी ऐसा अतीन होता है कि विनोबा स्वदेशी-दत 
को गाँघो वी अपेक्षा अधिक जटिल बना देते हैं ॥ शल्य-क्वान के लिए मेढक के 
शरीर को चीरन वी अनुमति नटी दना यदि णुक ओर मनुध्येतर प्राणिया से 
प्रेम बा भाव दिखाता है, तो दूसरो ओर इसस विज्ञान और व्यवहार झुठटाता 
हा प्रतीत होता है । 

उपयु क्‍त ब्रतो के अतिरिक्त निर्भयता, विनम्नता, स्पश भावना को भी गाघी 
न ब्रन के जतमंत रखा है ॥ परतु हम देख चुके हैं कि निभयता अहिसा का हो एक 
अगर है । विनम्नता और स्पश भावना भी उसीक्ते रूप हैं। अत इनपर अलग 
से विचार करना आवश्यक नहीं। विनोवा ने अनिदा और वबाक-सयम वो 
एक नय जन के रूप में विधान क्या है। अत इस पर थोटान्सा विचार 
करना आवश्यक है ॥ 
आअनिदा ओर वान््‌-सयम 

यद्यपि अनिदह और वाक-सयम जहिसा के ही अग हैं, फ्रि भी विनोवा ने 
युग की आवश्यकता को ध्याव म रख कर क्रियान्‍शक्ति के विज्यस के टिए वाक- 
सयम और ज॑निंदा श्नत को जोड़ दिया है। वाक्‌-सयम मे सत्यनिष्ठा, मोन- 
निष्ठा, शमशीरता और 'ऋजुना झातो है ।" वाक-सयमी कः वचन मे शक्तित 
होती हैं और वह दूसरा के हृदय तक पहुचतां है।* बनिदा का अर्थ केवडठ 
वचन से दूसरों की निंदा का त्याग करना हो नहीं आता है, इसम मन से भी 
दूसरे के दोषा का र्याल नही क्रिया जाता है ।* निद्दा क द्वारा व्यक्ति ससार 
भर के दोपो को अपने मन भ जमा करता है जिसके कारण वह स्वय दोपो से 
अखित हो जाढ़ा है। अत विनावा के छनुखार कझवछ अधम ब्यक्ति ही दूसरों 
का दाए को देखत हैं सम जचठे व्यक्ति युण-दीपो--दोता को विश्टपषण कर 
देखते हैं ॥ उसम भी जा अच्छे हात है वे केवल गुणा को ही देखत हैं तथा सबस 

डान्‌ पुरुष गुणा का विस्तार कर दखते हैं । इस प्रकार गुण-दशन से अपने मे 

त्तो गुण विकास हाता ही है समाज के बहुत-स अनावश्यक झयडा का भी अन्त 
हो जाता है। विन्ावा नैतिक थूमिक्ता मे समाजन्ास्त्रो क लिए गुण-दौपो से ऊपर 
छठना तथा गुणा छा जधिक दखना आवश्यक मानते हैं «४ 


७ बिनोचा चितन, अक ९, पृ० ६३ । 
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वाक-सयम और अरनिंदा इस युग के लिए आवश्यक ब्रत है। समाज के हर 
कोने से व्यक्ति एक दूसरे वी आलोचना करते हुए दिखाई पड़ते हैं परतु गुण- 
ग्रहण का प्रयस्त नहीं करते ॥| इस परिस्थिति में रचनात्मक काय ठप पड जाता 
है, इसस उसका दिमाग जशात हो जाता है तथा काश मे क्षति पहुँचती है। 
सब मिलकर रचनात्मक कार्य करें यह इस यु्र की माँग है । अतएक अनिंदा औौर 
वाक-मयम कय पालन करता बहुत आवश्यक है ॥ 


गाँधी और विनोबा के द्रत्त विचार के सिंहावलोकन से मुब्यत दो बातें 
स्पष्ट रूप से हमारे सामते आती हैं। पहला तो यह कि गाँधी ने अपने व्रत 
सवधी विचारों को मगल भ्रमात भे गद्य के रूप म॑ वणित क्या था परतु विनोबा 
पे इन्ह अपनी मराठी भाषा म छिखी हुई पुस्तक अभ्ण्वत में वाघ्य का सप 
प्रदान किया है जो हम प्राचीन उपनिर्षा दक ऋषियो वी दाशतिक कीति और रचना 
शैली का दिग्दशंन कराता है । विनोवा के अनुज श्री बारूकोबा ने इस पुस्तक पर 
हिन्दी म भाष्य क्या है जो विवेचन की दृष्टि स तो सुन्दर है ही, विनोबा के 
विचारो को प्रामाणिक्र रूप से प्रस्तुत करता है। दूसरी बात यह कही जा सकती 
है कि बिनोवा ते गाँधी के भूल विचार को अक्षुण्ण रखने का प्रयास किया है ॥ 
केबक पूर्णता जथवा पल्ट्वन की दृष्टि से हो अन्य विचारा को उन्होने जोडा है ॥ 
जन गाँधी की अपेक्षा विनोत्रा के विचारो म शास्त्रीय अधिक आ पायी है । 


४ सर्वधमं-समन्वय 


यद्यपि सभी घमा की समानता और उनके शुभ भ्रुणो के समन्वय का प्रिचार 
रामकृष्ण और विवेकानद के विंचारा मे आया परतु ग्राधी बिनोवा और अन्य 
समसामयिक चितकों ने भी सर्य चम-समल्तय के विचार पर बल दिया है। गाधी 
और विनोबा ने सर्वे यम-समानत्व को ब्त का एप दे दिया है| दोनो महापुस्षो के 
अनुसार हिंदू घ॒र्ते का सार भी धम समन्वय ही है। अब हम एक एक कर गाधी 
और विनोब्रा के विचारा को देखेंगे । 


गाँधी के विचार गावी के सामने देश मे साम्प्रदायिक सामजस्य का मजबूत 
चनान की समस्या थी। सभी घर्मावलम्वियो को बे प्रेम के सूत्र म बधा देखना 
चाहत थ । परतु ऐसा तभी सभव हो सकता था जब शक धर्मवाले दूसरे धमवालो 
को अपने ही धर्म के समान जादर दे सक़ते। गाँधी ने वतलाया कि सभी सत्त के 
डपासक जो प्रेम के नियम म विश्वास करते हूँ दूसरे धर्मो का अपने धर्मं के समान 


रछर ] गरावीवाद को बितोबा की देन 


ही थद्धा देते ह तथा अपन घम को जपूणता को स्वीकार करते है।'! सत्य के 
उपासक होने क॑ अधिकार स कोई सपूण सत्य के अधिकारी होन का दावा नहा 
क्र सकता कक्‍्मादि इसका अय है इश्वर हो जाना । इसलिए उस अपनी अपूणता 
की चेतना रखनी पडती है । यदि हर मानव जपूण है, ता उसक द्वारा निरमित 
घम भी अपूण ही कहा जायगा | गावो का यह विश्वास था कि जबतक हमलागा 
ने छम जौर ईश्वर का अनुभव पूणता म नहीं क्या है।* मानवनिरभित घम 
अपूण होने के कारण विकास की प्रक्रिया और पुनर्व्याय्या का विपय है। इसी 
अक्रिया के द्वारा सत्य दौर ईश्वर वी ओर प्रगति हाती है।* अत बे तक 
देते हुँ कि यदि मानव निर्मित सभी घम अपूण है तो तुट्नात्मक रूप स किसी 
एफ के गुण का प्रश्न ही नही उठता ।४ं सभी घस सत्य का अभिव्यक्तिया हैं और 
अपूण होने के कारण उनम गलतिया वी सभावना है ।४ अत दुसरे घर्मो के 
सँभस्दर का अथ उनके दोषा का समादर नही है और न अपने धम के आदर 
का जथ इसके दोपो का छिपाना है ॥ सुस्य बात है अपन धम को स्वीकार कर 
उसमे से दोपों को दूर करना । सभो धर्मों के समादर स गाधी यह निष्क्ष 
निकालते हैं कि दूसरे धमा के ग्रुणो को अपने धम मे मिलना हर व्यक्ति वा 
क्त्तव्य है ।$ 

ऐसा प्रश्द क्या जा सकता है हम क्यो नहीं सभी धर्मों के गुणो वो एक 
साथ समन्वित क्र एक ही विश्वध्म बी स्थापना कर ? धर्मों वी अनेक्ता वी 
क्या आवश्यक्सा ? ग्राधी घ॒र्मों वी अनक्ता का उन्मूरन करना पसद नहीं करते । 
उनके अनुसार जिस प्रकार एक आमा के रहते हुए भी शरीर की अनेक्ताओ 
को हम मिटा नही सकते उसी श्रकार धर्मो बी अनेक्ता को भी हम मिटा नहा 
सकक्‍त॒ ।० हाँ अनेक्ताओ के बीच एकता का अनुभव वर सकते हैं। इसीलिए 
गाधो आल्कारिक भाषा म क्तते हैं क्ष भित भिन धम एक ही वाटिका के भिन्न 
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भिन्न भिल' पुरप हैँ, एक ही वृक्ष को अनत शाखाए आर पत्तियाँ है। वास्तव में 
पूर्ण धम एक ही है जो जनिवचनीय है ।* मानवहृत घम अनक हैं जो विशेष इृष्टि- 
दोण से उचित और अनुचित हो यकक्‍ते है। इसीलिए परस्पर सहिष्णुता जौर आदर 
की आवश्यकता है । गाँधी यह मानते है कि घमर व्यक्तिगत चीज है ।7 प्रत्यक 
व्यक्ति को अपने अपने दय से जीने क्र अधिकार है। वह दूसरे धर्मो वे घुभ 
तत्वों » ग्रहण कर सकता है। इस पश्रक्नार वह अपना विकास फ़र सक्‍ता है॥ 
परतु यह कत्पना करना कि सभी व्यक्ति एक्ही धम को मान गलत है। इसी 
आधार पर गाँधी धम परिवततत की आलाचना करते है।+ बे हिंदू से ईसाई 
बनने के बदले पका हिंदू और पक्ष ईसाई बनना पसद बरते हैं । वे गीता के 
“स्वधर्मे निधत श्रेय पर धर्मो भयावह ”” म विश्वास करते है । अत कसी के 
घम मे छाख वुराइयाँ क्यो न हो उसे अस्वीकार कर धम बदलना नैतिक दृष्टि 
से अनुचित है ।६ गावी अपने अपने घर्मो के सुधार पर वल' दते है। इस प्रकार 
थे सभी धर्मोम सार रूप सम एकता पाते हैं, इस आधार पर सभी के“प्रति 
समादर का भाव स्थापित करना चाहते हैं और दूसरे धर्मों के गुणी का अपने घर्म 
के साथ समत्वय स्थापित करता चाहते है । 


हिंद्ुघमं जिस गावी अपनी पत्नी के समान निष्ठा का विषय मानते हैं,” 
समन्वयात्मक विचार का ही परिपोपक है। यद्यपि गॉधी अपने को सनातनीः 
हिंदू मातत है क्याकि उन्हें हिंदू घम का पुनर्जन्म विच्चार गौन्सेवा, वर्षा«स 
धर्म, वेद पुराण, उपनिषद्‌ अवतार मूुत्ति-्यूजा इत्यादि मान्य है, फिर भी 
'उतदी दृष्टि व्यापक है । वे हिंदू घम का अथ उस धम से लेते हैं जो अहिसक 
साधन के द्वारा सत्य वी खोज करता है ।< हिंदू धरम के अनुसार ससार वे' सभी 


प्राणियों वी उत्पत्ति एक हो सावभौम सत्ता से होती है जिस ईश्वर, अल्लाह या 
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परमेश्वर कह सकते हैं १९ अत यह धम केवल विश्वमानव छत ही श्रातृव प्रैम वी 

शिक्षा नहीं देता बल्कि सभी जीवों से ओम करने की शिक्षा वैता है ।* इसके 

अनुसार प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने विश्वासों के अनुसार ईश्वर-पूजा कर सकता 

है और दूसरे घर्मो के साथ शाठिपूवक रह सकता है ।* इस धमम म विश्व वे सभी 

चर्मो के पैगवरों की पूजा होती है। अत इसे सामान्य अथ मे सिशिनरी घम 
नह; कहा जा सकता है। 


ग्राधी के अनुसार हिंदू घम वहिप्कारक नहीं समावयात्मक है| सहिष्णुता 
इसका सार है ।४ यह अपने मे ईसाई यहूदी और पारसी--सभी को आदर 
चूबक स्थान दे सकता है । जत एक सच्चा हिंदू, ईसाई मुम्लिम यहूदी और 
पारसी--सभी कौ समान रूप से थ्रद्धा देने मे हिंदुव का कोई विरोध नहीं 
पाका ।४ उनके अनुसार सवधमसहिष्णु हिंदू छम ही चिरकाठ तक जीवित रह 
सकता है जौर सूर्य वी भाति चमक सकता है॥ इस भ्रकार गाँधी हिंदु धम को 
दया और प्रेम का धम मानते हैं जिसका विश्व मानव के कमी भी अश के 
साथ विरोध नही है। इस अथ म इस सा्वेभोम घम माना जा सवता है । 


परतु इसका यह जर्थ नहीं कि हिंदु घम मे वोर्द दोष नहीं है। गाषी के 
अनुसार छुआछत वी आवमा हिंदू धरम का प्छेग है जिसणा निवारण करता 
हर व्यक्ति का कत्तव्य है। जातिप्रया वर्णाअ्रम घम का बीभत्स रूप है जिसका 
उन्मूलन कर असर्जाति विवाह की प्रणाली को स्थापित करना प्रत्यक मागरिक 
का वक्तव्य हैं । इसी प्रवार काली, दुर्गा ज्ञादि के मदिर मं बलि चढाता, छम 
के नाम पर ल”क्या के साथ दुव्यवहार करता इत्यादि हिंदू घम क क्ल्क हैं । 
गाधी इन सभी दोधो को दूर करना प्रत्यक सागरिक छा कत्तव्य मानते हैं । 


गाँधी हिंदू धम वी व्यास्या विशुद्ध रुप से नतिक उत्मान की दृष्टिस करते 
है. राप्रदाय की दृष्टि से नहों। वे हिंदू धम के उसी जण को स्वीकार करत है जो 


१ उपरिवन्‌, प्ृ० ३९ ॥ 

2 उ_ब ए 38 

3 7#ढ छ 58 

4... घष्वेचाह्या +४ ्रगांतडए् 7 म 35५ 7४6६ छोल््शा बचते 
छूटमरा०प5५ ६0 घटा). 0फ्रलटा शिधी --5वाकका का पद सक्तातड 
कफक्कत्मम्ब, 9. 35 
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नीति जौर धर्म-मीमासा [रणप्‌ 


उनकी नैतिक आत्मा (77079]-5८४६) को पसद है । उनके अनुसार हिंदू घर्म 
कोई रूढिवादी घ॒र्म नहीं है। यह उदार और विकासशील घर्म है। इस प्रकार 
हिंदू धम की उदारवादी व्याख्या प्रस्तुत कर गाघी सभी घम्मों के बोच वी क्‍डी 
को तोडना चाहते हैँ ॥ सभो धर्मा मे आपस में समन्‍्द्रय करना चाहते है । 

विनोबा के विचार विनोबा सिद्धातठ गाँवी के विचारो और घर्म 
समन्वय वी युक्तियो को स्वीकार बरते हे ।! अत इनकी युक्तियों भे कोई 
विशेष नवीनता नही है। गाँची ने इतना भर बतलाया था कि सव-बर्मे 
समादर का अर्थ दूसर धमा वी युराइयो या अघर्मो का आदर नही है। यहाँ 
प्रश्व है कि धम और धर्म का निर्णय कैस कया जाएं? फ्रि धम और अधघर्म 
के निर्णय मे और समभाव भ कोई विरोध दो नहीं है ? विनोबा दूसरे प्रश्न को 
स्पष्ट करते हैं। उनके अनुसार धम-अधम के निणय मे समभाव वी »ए खल्ा 
टूठनी नहीं है । अहिसा में अधर्म का ज्ञान प्राप्त कर भी अधर्मिया के प्रति बैर 
के बदले प्रेम का भाव रखा जाता है। इससे या तो श्रतिपक्षी दूसरे की दृष्टि 
को स्वीकार कर छेता है या दूधरा को भूल वी ओर सकेत करता है। अत 
मतभेदा के वीच भी सहनशील्ता रहती है ५* यदि विपक्षी जहिसक न होकर 
बठोर होता है तो भी दूसरे की मृदुता उसकी क्ठोरता का हरण बरती है। 
समभाव में कभी भी भूल क बदले पीडा का विधान नही है। 


सवधम-समन्वय की दिशा में विनोबा का दूसरा महत्त्वपूर्ण कदम है किये 
गाधी के ढीटे ढाले समन्वयात्मक विचार को आपस में सगछित करत है १ 
छदाहरणस्वरूप गाती अपनी प्राथना सभा म कुझ वैष्णव भजन, कुछ कुरान का 
उद्धरण भौर कुछ वाइदिल का 3 श॒ रखने थे जिसमे सभी वर्मो के व्यक्ति उपस्थित 
होत थे। विनोबा जैसा हम उनके ईश्वर विचार म देख आए है अलग 
अलग हिंदू मुस्लिम ओर ईसाई धर्मों को प्राथना की आवश्यक्ता का 
अनुभव नही करते। वे एक ही प्राथना म सभी भ्रमुख्त धर्मो के प्रमुख शब्दा को 
संगठित करते है । इसी प्रकार प्रमुख धर्मो के दाहरी ग्रणो को आपस मे सगठिता 
कर एवं नए मानव वम वी स्थापना करना विनोबा का ल्कय है। उदाहरण- 
स्वरूप ईसाई त्रम की सत्रा भावना, इस्लाम का बस के सदध में लोकतात्रिक 


9 विनोबा चितन, अक २० पृ० २२०३ 
3. हपरिवत, प्‌ृ० रजेरे-३२४। 
३ विनोबा चिंतन, अक १६, पृ० १७६ ॥ 


२७६ ] गाँत्रीवाद को विनोबा वी देल 


विचार कौर सूद लेने का चहिप्कार * जैता यी तपरवा*--य सभी जापस से 
समग्वय के विषय हैं | इनके आधार पर परम-मानव घम वी स्थापना हो सक्तो 
है । अत यहाँ भी विनोबा ने भित भित्र घमा को जापस म संगठित करने का 
प्रणास किया है १ 


गाँधी के लिए घमं व्यक्तियत वस्तु है $ परतु विनोबा धर्म वी स्यापना मन 
से ऊपर उठकर विज्ञान के आधार पर करना चाहते हैं' जहाँ पर मत और 
आवनाओ की अपेक्षा विज्युद्ध विचार जो प्रदय मिलता टै। जब धर्म 
विशुद्ध विचार पर आधारित हो जाता है तो फिर यह व्यक्तिमत वस्तु नहीं रह 
कार आम विषय वन जाता है। विनोबा वी यह मान्यता है कि अबतक कोई 
अधम धर्म नहीं बन पाया है । हिंदू, इस्लाम र्ेसाई इत्यादि पथ हैं जिन्हें धम 
सक पहुचन के विभिन सोपान कहे जा सकते है। वास्तव में घम की स्थापना 
तब होगी जब व्यक्ति भिन्न भित्र धर्मों वी उपायनाआओं को एक साथ अनुमव 
चरने छगेगा ।४ सभी चए प्रझो की मुस्य देन को एक साथ जीवन म उत्तार क्र 
आानव घमम वी स्थापना करेगा। सभी ग्रथो के छोग जापस म मिटकर नास्तिकता 
और हिंसा पर प्रहार बरतने लगेंगे ॥ 


गाँवी पूर्णवम के सवध म॑ रहस्यवादी हैं। उनके अनुसार प्रूणछम॑ एक है 
ओर बहें जनिवचनीय है ॥ विनोवा वास्तविक धर्म के सवध मे इस प्रकार का 
शहस्पवादी कथन नही करत हैं। उनके अनुसार वास्तविक घर्म एक है अवश्य, 
सौर वह है सानव घम्र । परतु उस अनिर्वंचचीय नहा कहा जा सक्‍ता॥ उसे 
पनिश्चित॑ फामू ले के आधार पर समचा जा सफ्ता है । उनके अनुसार सभी घम्मों 
के सार को आपस मे समठित कर एक नए धर्म की स्थापना की जा सकती है। 
सभी धर्मों के सार हैं--- मानवता ” और आध्यात्मिक अनुभव ? 8 ये दोनो धर्म 
के न्यूनतम जौर उच्चतम तत्त्व हैं । इनके जापस मे मिलाने पर बाहरी अनावश्यक 
बिंधि इत्यादि का निषघ हो जाता है तथा वास्तविक रूप म धम मोल प्राप्ति मे 
सहायक होता है। विनोवा ने लिखा है+-..- 





उपरिवत प्रू० १८०। 
छपरिबवत, पू० १४० । 
वघिनोबा चितन, अक ५५, ए० २४७॥ 
विनोबा घितत, झक ६६ पृ० 5७१॥ 
जोबा चिंतन, अक «८४ ८५ ४९६५ ६० रे६२। 


नए जे ने 


नीति और घर्म-मीमासा [ २७छ* 


“बम-प थ दुनिया को तोडते जा रहे हैं। य वम-प्र थ वालवाह्य हो 
गए है। इसलिए हम उच्चतम समान तत्त्व टु|ंडवा होगा। यदि 
जाप सब धमा का सार तत्त्व यानी उच्चतम तत्त्व लेंगे, तो आपको 
केवठ “मानवता” मिडेगी, जो खूनतम है। एक न्यूनतम समात 
गरुुणव भी निकालना होगा । जलग अलय धमा के आध्यात्मिक पुष्पो 
के आध्यात्मिक अनुभव को (जो समान होते है) इक्टठा करने पर 
न्यूनतम समान ग्रुणझ विधि निषेव का नीतिशास्त्र बदेमा । घम के 
बाहरी रूप तोडते हैं, लेकिन आध्यात्मिक अनुभव जोइते है ॥ 
इमारिए अलग जल्ग घर्मो के सार तत्त्व तक पहुचने वी हृष्टि से, 
धर्मा की मर्यादाजा के परे जाने के लिए, सब घ॒र्मो का उच्चतम 
सामान ठत्त्व है “मानवता”? और न्यूनतम समान गुणक है आध्या- 
स्मित्रा अनुभव जिमेक्रे द्वारा हम पूणता अआप्त कर तभु के पास पहु्च 
सकते हैं!” 


इस प्रकार विनोगा वास्तविक घम के सवध में एक सुव्यवस्थित विचार 
रखते है जिसकी ओर गाँजी ने वहुत विचार नही क्या था । 


यहाँ एक प्रश्त विचारणीय है । यदि हम सभी वर्भों के सार को जमा कर 
एक विश्व मानव घम की स्थापना करें, तो यढ व्यावहारिक हो सकेगा ? यह धर्म 
मानव भावनाआ को सलुट् कर सकेगा ? शायद इसका उत्तर निपेत्ात्मक ही 
होगा । हर व्यक्ति वी अपनी अलग अतठ्ग जास्थाएँ हाती हैं । जीवन का अधिझाश 
आग आस्थाओ, भावनाजा और व्यक्तिगत कल्पनाआ स परिचाल्ति होता है । हर 
व्यक्ति घम को अपने अपन रुग म देखना चाटता है । यह ठीझ है कि घासिक 
व्यवहारों मे अनेक अनावश्यक अश होते है, परतु उनका हम वह्प्तार नहीं 
कर सकते । यदि धर्म की स्थापना विशुद्ध बुद्धि के आवार पर की जाएगी, तो 
यह कुछ इन-गिने व्यक्तिया तक ही सीमित रठ जाएगा। सामान्य व्यक्ति इसमे 
जभिरूचि नही ले संग । और, तव घम्म की वही स्थिति होगी जो स्पीनोजा के 
दर्शन मे हुईं | दार्शनिक दृष्टि स देखने पर भी यह सिद्ध होता है कि जब मनुष्य 
मे विशुद्ध बौद्धिकता भा जाती है, तो वह घ॒मं से भी ऊपर उछ जाता है तथा 
आअतिवार्सिक जवस्था म॒ अतेश करता है । विश्व-मानद धम की कल्पना, सच्मुय 
मनुष्य दो अतिवामिक जजम्या मे ले जा सकता है। परतु इसके आधार पर 
धर्म के सामूहिक पल की व्याब्या करना कठिन है। यदि यह सामूरित्र रूप 
नही ले पाता है, ठो फिर इसका कोई टाभ समाज को नहीं मिल सकता । अत 


२७८ ] गाँवीवाद को विनोदा की देन 


बल्पता दी दृष्टि छे सह ठीक है। विश्व सानव धर्म का द्िचार एक ऊँचा विचार 
है । परतु यह व्यावहारिक हो सकेमा--कहना असभव है।॥ 


विश्व-मातव॑ घमम की स्थापना जिस दिन होगी, उस दिन होगी, तबतक के 

४लिए विनोवा सर्च धर्म समभाव ब्रत का पालन करना आवश्यक मानते हैं । इसके 

पालन से अपन घम्म के प्रति उदासीनता नहीं जाती, इसके ददके स्वचर्म विषयक 

“ज्रेम हूठ न रहकर ज्ञानमय, सात्त्विक और निमंल हो जाता है ।९ हमारे दिव्य 

अक्षु खुल जाते हैं, आपसी भेद भाव मिट जाते हैं। छत विनोवा का कहना है 

कि समभाव के विकास होत पर हम ऊपन धम्मं को और अधिक पहचाद 
सकते हैं ।* 


हिंदू घर्म की व्याख्या मे भी वित्ोबा यही पाते हैं। उतके अनुसार समस्य 
हहदु-सस्कृति समन्द्रय वी सस्क्ृतत्ति रही हैं। परतु यह समन्वय का कार्य विचारा 
के क्षेत्र म ही हुआ है। दिनोवा यह चाहते हैं कि जब हिंदू वर्मं का समस्वय 
इस्लाम, ईसाई आदि घर्मो स होना चाहिए तथा समन्वय केवछ विचार के स्तर 
चर ने रहकर जीवन मे उतरना चाहिए ।* प्रह्मसूत्र, उपनिपई, गीता ओर सभी 
खा मे समनन्‍्पय के विचार हा भर परे ह--एसखा विनोवा का विश्वास है । इन 
हितुन्प्रधा म॒ बेदात क विचार हैं जिनम केवठ वैदिक क्मक्ाडा के अत का ही 
विचार नहीं है बल्कि ईसाई, इस्लाम जादि के भी जत का विचार है ४ वेदात 
चा भर्न विनादा ब्दत भावता स लत हैं। हईिंदू-सस्हृति से अद्व॑त्त का विचार 
है । जन इसके सामन ऊँच जीच, स्त्री-पुर्प लया जन्‍्य पाथिक्त भद टिक नहीं 
सदत । जर्दत विचार समस्त मातत्र स प्रेस की शिल्रा दता है। इस प्रकार 
विनोबा हिंदू चर्म वी व्यास्या मे जद्दत भावना दौर समन्वय पर विशेष वढ 
देव है । गावी मे भी य विचार वीज रुप स हैं। परतु गाँधी व्यावशारिक आदर्श 
वादी थे । जत उन्तक्ता समन्वय और उनवी अद्गौंद भावना व्यावहारिक स्तर पर 
थी। विनोवा जादर्शंदादी विचारक है । अत जहाँ कही इनका विचार होता 
है--म पूर्ण आदर्श को सामन रखकर विचार देद हैं। अत “अद्दौतः, 'वेदातः 
ओर “समन्वय! का विचार दन्द्ान गहराई से किया है । 


१ चिनोबा चितद, अब ३०, पृ० २१३१३ 
९ उपरिवद, एृ० २३१ ६ 

$ विनोदा चिवन, अंक १० ११ पृ० २०३ 
ह विनोबा चितत, भकऊ १६, पृ० १७५ ।॥ 


नोति और घम-मोमासा [ २७६ 


सर्वोदिय 


गाँवी और विनोबा के अनुसार नैतिक आदश के रूप से सर्वोदिय को 
स्वोढार किया गया है ठोवा उसो श्रकार जिस प्रकार सुख॒वाद सुख को शाष्ति 
ओर आश्मपूणतावाद बात््मटाभ को_नैतिक्ता का मापदल मानता है। सर्वोदिय 
सामासिक शब्द का शाब्दिक अर है । सबका उदय? * “सब प्रकार से उदय * 
आर सबके द्वारा उदय । यो गहराई भे अवेश करने पर कोर अथ बन सखफ्ते 
है परतु ऊपर के तोनो अभय सब प्रकार स ग्राह्मय और युक्तिसगत हैं। सबका 
उदय सर्वोदिय का लक्ष्य है, सब प्रकार स उदय इसकी विशेषता है और “सब 
के द्वारा उदय! इसका साघन है । परतु सब प्रकार से उदय का आञामक जय॑ 
भी लगाया जा सकता है। ऐसा अय करने पर एक दुष्ट और बचक दुष्टता 
के उदय का भी दावा कर सकता है। निदृष्ठ सुखवादी निक्ृष्ठ सुख की 
शभ्ाष्ति भी सर्वोदिप का लक्ष्य मान सकते है। कत यहाँ जब सत्र श्रकार स 
जदय की बात की जाती है तो वह धर्म को दृष्टि से की जातो है जियमे लौक्किः 
ओर पारलौकिक उत्थान शास्त्रीय भाषा म अम्पुदय औौर नि श्रयस सिद्धि दोनो 
का सनावेश है। जय सवादय स्र लोक्कि और पारलौपिफ दोना प्रकार 
के लक्ष्यों बी सिद्धि का जादश है। 


सर्वोदिय का आशय हिंदू ध्मशास्त्रो के अनेकों उद्पारो में छिपा है । वंद 
सभी प्राणियों के उदय की बात करता है ।' महाभारत के सर्वे भवन्नु 
सुखिन सब सन्‍्तु निरामया खब भद्राणि पश्यन्त, मा कश्चित न दु खभाग 
अवेत म सर्वोर्िप का भाव हो छिप्रा है। ईशावास्पोपनिपद्‌ के श्रयम श्लोक 
* ईशाबास्थमिद्म्‌ सद यत्‌ किचित जगत्याजपत | तन त्यक्तैस भु जीया मा गृत्र 
कश्य श्चदवनम्‌ तथा ग्रीत्रा के नात्मवत््‌ सवभूतेपषु और सबवमृत हिले 
रता म स्वोदिय का ही भाव है। परतु स्पष्ट रूप स सर्वोदिय का प्रयोग 
सवश्रयम जनाचाय समत भद्र न * सर्वोदिय-तोय के रूप म किया था ४ 

१ गौँषी मो० २०, नवजोवन, (दिन्दी) २-१८ ५६ और सर्वोदिय प्स्तावना 
ब्‌ू० १। 

२ मशरूबाला कि० घ० हुरिजन सेब २७-०३ ४९॥ 

३ “शा नों अस्तुद्विपदे'! श चतुष्पदे, 

भावे विनोबा, सर्वदिय विचार और स्व॒राज्य-प्ञास्त्र, ए० पड। 

४ समन्त मदर, घुझुयानुशातस (सरसावा, पीर सेवा मीदर 5६५१) श्लोक 

&€१- सर्वा पदामद्धिकर निर त सर्वोदियतीयमिद तवेंव । 


२८० ] साँवीवाद को विनोवा वी देद 


आधुनिव युग में सर्वेद्िय वा पहला श्रयोग गाँवी के द्वारा विये गये रस्वित के 
अमदू दिस लॉक हे गुतरारी छायानुवाद से मिट्ता है। अनदू दिख सास्‍्ट 
है। सुखस्त वियारों में शाँथी न सर्वॉोट्य शा भाव ही देता है । यद्यपि उसमें 
अस्पोदय वी चचा है विर भी उरूव उपरा अब सर्वोदिय से ही रिया है। 
रे सदंदिय मे बिचारों वो निम्ते तीव थाक्‍्यों स सूत्रवद्ध विसा है 
(व) ग्यक्ति वा श्रेव समष्टि वे श्रेय में तिशित है । 
(स) बरी बोर नाइ-नदोनों थे वाम वा समान मूल्य है पयोढ़ि 
प्रर्यव व्यक्ति व। व्यवसाय द्वारा अपनी आजीविका घढठाने वा 
अजिवार है। 
(व) सजदूर जिखान अथथा बारीगर वा जीवन हो खर्वोत्ट्रष्ट जीयन है । 
गाँधी इसी सिद्धांत व अदुसार सर्वोदियन्समाण को स्थापना गरना चाहने 
थे जिसने ?ए स्वतत्रता पहटी चत्त थी । परतु दुर्भाग्पयश स्व॒ततन्नता प्राप्ति वे 
साथ ही निधन हो जाने स न तो सरवोदय विदयार को विवर्सित बर सब और ने 
इसके टिएं ठोस कदम ही उठा सब । विनायान अपने बितन में स्वोदिय-दर्शत 
या पूरा विव्रास किया है तथा सामाजिक जीवन मे इग स्वापित रन वा 
उनता प्रयास जारी है । 
१ सर्वोदिव बनाम उपयोगिवावाद 

स्वहिववाद में व्यक्ति अपा दवित यो ही श्यल्लार और उसवे 'टाभवे स्ए 
हो दिय गय सारे कायो वो मह्त्त्वपूणथ और प्रतिर मान टता है। इस तरह 
हमारा वत्तय्य अपने ही प्रति सामित हो जाता है चाहे उससे दूसरों गये विलनी 
ही क्षति क्यों नझो। बयम वे अपी रथना (शकस, जिद ६, पृ० ५) मे 
इगी आधार पर आर्मवरीयता (5८! [:%८।८४८१ ८८) वा सिद्धात रछा । छाप 
ने भो अपनी पुस्तत “द्वकक्‍्यायरी क्सनिय दि प्रिसपलस आफ सॉइल्स से 
युखवाद द्वारा किय रय मानवी उद्धशयों बे इस अतिषय साथारणीवरण वे 
विय मे चतावसी दी सौर बताया वि सनुत्य मे स्वा4 के साथशतिव' हित वी 
भी भावना रहती है। मिछ ने तो व्रम के सिद्धात मे एवं उच्छल्व परिवतन 
पर दिया और गुष के भावात्मव सापदड़ को अस्वीवार बर गरुणात्मक मापदड 
का स्वीरार विया | साथ-साव अपसा स्व या विस्तार भा कश दिया । जब 
सर्वाधित सुस ही ध्येय है ता वह सिसो एवं व्यक्ति वा स्यय ने क्लीवर ४ जिया 
लिये सरूुपा खा खवावजितद खुब होगा घाहिए। हुसीवो उपयायगितावाद 
(ए।प्डा)47789) बहन है । मिट ने सुखयाद वा जायाम इसरिए विस्तृत 


नोति और घर्मे-मीमासा [२८१ 


किया क्योकि वह मानता था कि मानव स्वाये के साथ-साथ पराघे का भी 
इच्छुक होता है। सिजबिक ने “अधिकाश छोगो के अषिकाश' सुख छो ही बुद्धि-- 
मत्तापूर्ण माना । इस प्रकार हम देखत हैं वि नीतिशास्त्र क्सि प्र॒वार स्थूछ 
स्वार्थवाद से सावंभौस परार्थथाद वी ओर बढा ॥ 
गाँधी कौर विनोबा मिल के बहुत बाद आये । इसलिए उन्होने इस विचार 
को सौर भी आगे बढाया और वास्तव में इसका स्वक्प ही परिवर्तित कर 
दिया। जिस प्रवार 'स्व” से 'अधिकाश” पर हम झा सकते है, तो हम “स्व? 
से सर्व” पर भी जाता चाहिए । इसलिए सर्वोदय के आादश मे---'सर्दे भवन्तु 
सुखिन सर्वे सन्‍्तु निरामया ॥ सर्वे भद्राणि पश्यन्लु मा वश्चिदृदुखभाग 
भवेत्‌” कहा गया है । “अधिक स-अधिक” नहीं बल्कि 'सवका भला हो, सब 
का उदय हो”, यहो भावना है । र॒स्किन की पुस्तक “अनदू दिश्व लास्ट का 
यह भ्रथम सूत्र है कि सर्बो के कल्याण मे ही व्यक्ति का भी कल्याण निहित है। 
शायद इस सामाजिक सत्य को हम नहीं समझ पाते इसलिए 'सर्वोदय” का 
भआादर्श हम इतना स्वष्नचारी और काल्पनिक श्रतीत होता है। “बलधिवाश 
मनुष्यो का! और 'अधिकाश सुख! इनमे तो परस्पर सधप का समय भा सकता 
है। यदि सज्जन पुरुप के सुखद का प्रश्त हो और उच्च सुख का प्रश्व हो, तो 
क्या उस अधिक सख्या म्‌ दुर्जतो के सुख के लिए वल्दान किया जा सकता है 
अयवा नही ? फिर “अ्धिकाश” (बहुमत) और “अल्पाश (अल्पमत) के बीच 
भी सधर्ष हो सकता है। इसलिए 'अधिकाश के सुविवावादी गाणितिक फामू ले 
के बदले सर्व! के स्वेतोभद्र विच्वार को मानना अधिक युक्त्युक्त होगा ॥ 
इसलिए उपयोगितावाद सर्वोदय के जदर समाविहित हो जाता है," हा सर्वोदिय 
विचार उसके आगे भी चला जाता है। किर उपयोगिद्धावादी विचार चाहे 
जितना भी उत्कृष्ट बनाया गया हो, उसका मूलाघार सुखवाद ही है। क्तु 
सर्वोद्य यह मानता है कि भोतिक्वादी सुखवाद स साधघुता को प्रेरणा नहीं मिल 
सक्‍तो । उपयोग्रितावादो का दृष्टिकोण “उपयोगिता का होता है, सर्वोदिय वी 
हृष्टि स्थाग और बजिदान को है। उपयोगिता वी हृश्टि से हम हत्या बौर 
युद्ध को भी नेतिक मन ले सकते हैं, किंतु सर्वोदिय विचार म इसको कभी भी 
समयन नहीं मिह सकता ।* यही कारण है कि संर्वोदिय बद्ड॑सब्य३ ओर 


] छग्फवेंक, जे छ... सन्तावद उ)#क्राठ, 9 209 


२ उपरिंदत्‌ पु० र०९॥ 


र८थ्र ] गाँवीदाद को विनोवा की देन 


“बहुमत! के श्रमाद मे नहीं रहता। वहाँ पो अत्योदय' से ही काम घुछू 
होता है। 
२ सर्वोदिय बनाम वर्ग-सध्पे 

विनोयबा के अनुसार मार्वसंवादियों के हित विरोध! और वर्ग-सधर्य! का 
सिद्धात आस्मविरोद्दी सिद्धांत है। उसके अनुसार ईश्वर निर्मित मानव-समाज 
मे हित विरोव को वल्‍्पना ही नहों की जा सकक्‍ती। कोई भी यह नहीं 
चाहता कि एक लडके का हिंत दूधरे छडके के ट्वित का विरोत्री हो। अत 
भिन्न-भिन्न अक्तियो में विचार-भेद सभव है, पर्तु ट्िंत विरोध्र नही 4 मसल 
मे बिनोबा यह कहना चाहते हैं वि हित-सघर्प नैसगिक नहीं है। सामाजिव- 
व्यवस्था वी गडवडी से ही वर्ग-सधर्प पैदा होता है। यदि इन वारणी को 
दूर कर दिया जाय, तो फिर हित-सघप॑ का प्रश्न ही नहीं उठता । मत “हित 
विरो4”/ और “बग सघपे! का कारण व्यक्ति स्वय है। सर्वोदिय के अनुसार 
समाज का पभ्रत्पेक व्यक्ति और वर्ग एक समाज का ही भिन्न भिन्न अग है। जिस 
अकार शरीर के विभित जगो में हित विरोतर नही होता, उसी प्रकार समाज के 
विभिन वर्गों मे हित-विरोध सभव नहीं । सच तो यह है कि समाज के विभित 
खंगो के समुचित विकास से ही यह भागे बढता है। आपस में जो हित विरोध 
दिखाई पडते हैं वे “'स्वर्णमाया का प्रताप हैं ।?* अर्थात्‌ हम प्रेम से अधिक 
स्वर्ण नौर घन या महत्त्व देते है। परतु इसमे सवका हित एक साथ नहीं 
सध सकता है। यदि “हर एक व्यक्ति दूसरे वी फिक्र रखे और अपनी फिक्र 
भी ऐसी न रवे, जिसस दूसरे को जकलोफ हो”, ' तो सभी का हित एक साथ 
संध सकता है। यह परिवार वा न्याय है और इसे समाज पर लागू करता 
सर्वोदिय है । ब्िनोब्ा के अनुसार माक्संवादियो दा यह आवबसेसन है कि वे 
सभी वस्तुओं म॑ संघपं-टी-सघय देखते है। शायद वे बच्चो के माँ के स्तनपान 
यो भी वच्चो भौर माँ के सतत के सधपं की सजन्ना देंगे जो हास्पास्पद है । 


यदि माक्संवादियो की बाद माल लो भी जाय, ती संगत रूप से वे अपने 
हिल को भी रक्षा नहीं कर सकेंगे बयोकि उससे दूसरे के हिंत का विरोत 
रहेगा । इस श्रकार हिसा-प्रतिहिसा चढेगी 4 अत सं्वोदिय का यह विश्वास 


4 भावे, विनोबा, सर्वोदय-विचार मौर स्वराज्य-न्ञास्त्र, ६० ४४। 
२ उपरिवत्‌, प्र० हे६ । 
है उपरिवत्‌, पृ० रे६। 
४ उपरिवत्‌, पृ० रेछ। 


नोति और घम मीमासा [२८३ 


है कि समाज मे न तो हित विरोज है और न संघर्ष या हिसा की जरूरत है ।॥ 
यदि सभी अपनी कमाई बर्थात्‌ “प्रत्यक्ष पैदाइश” पर निर्भर करना छुरू कर द, 
जो फिर सधप्ष या हिंसा के ढारा धन अपहरण करने को जरूरत ही नही 
होगी ।६ इनसे यह निष्क्यं निकलता है कि सवके हिंत का विचार ही जीवन 
जा रथ और प्रेप तथा सहयोग ही उनका सावन होता चाहिए | 


३ स्वोदिय वनाम सुखवाद 

सर्वोदय सुखवादी सिद्धात का भी विरोध करता है। सुखवाद के अनुसार 
ज्थधिक-मे-अधिक भौतिक सुखी की प्रासि ही जीवन का चरम लक्ष्य है। अत 
जिस कार्य से सुख मिलता है बह उचित और जिससे दु ख मिलता है बह भअनु- 
चित है । विनोबा के अनुसार सुख और दु ख मे आपस मे घनिप्ठ सबध है। 
खो एक-दूसरे के जनक है।* आर्थात्‌ सुख से दुख उत्पन होता है भौर दुख 
से सुख । अतिशय सुख दु ख्‌ का कारण होता है क्योकि इससे उन सुखो को 
सुरक्षित रखने को चिता बनी रहतो है जो दु ख का कारण है। इसी प्रकार 
दुख से भी सुस की प्राप्ति होती है क्योकि कठिन सपस्या के बाद ही साध्य 
कर फल की प्राप्ति होतो है। अत सर्वोदय का लक्ष्य घनवानों के सुखो भौर 
गशरीबो के दुखो का आपस में दैटवारा करना है ३ सुखो के विनरण से सुख 
और बढ जाता है। दुखो के वितरण से वहू घट जाता है। अत घनी और 
जरीव सभी के उदय का लक्ष्य रखने पर केवल सुख को ही जोवन का लक्ष्य 
आनता उचित नहीं । 


दूसरी वात यह कि विनोबा के अनुसार मनुष्य सार रूप में भात्मा है। 
अत उसकी भौतिक सुखो वी प्रेरणा मात्र आकस्मिक है । उसवी बखली प्रेरणा 
खाभिक भौर जाघ्यात्मिक है। जत क्षाध्यात्मिक अनुभव दो ही प्राप्त करना 
जीवन का चरम छस्ष्य है--अभिधषेय परम साम्य”?। आशिक सामाजिक 
ज्राजनैतिक, मानसिक, वैज्ञानिक तथा अन्य लछक्ष्यो की श्राप्ति और उनके बीच 
ज्यापसी सतुलून के बाद हो समस्त प्राणियो भे एक कात्मा का अनुभव होता 
डै। अत सर्वोदिय विचार में सुलवाद अष्यात्मवाद मे समाविहित हो जाता 
है। भाध्यात्मिक अनुभव के लिए सर्वोदिय दड जोर हिंसा शक्ति का उमूलत 
कर करुणा और अहिंसा को सोखटो शक्ति को स्थापगा करना चाहता हैं +॥ अत 


2 डपरिवत्‌, पृू० ३७। 
२ भावे, विनोबा$ सर्वोदष और साम्यवाद, (वाराणनां, संब॑ सेबा सध- 
अंकारान, १९६८) प्रृ० ५। 


र८६ ] गॉलीबाद को विनोबा की देन 


है। गाँधी भौर विनोबा नैतिकता के निर्धारण मे आातरिक पश्ष पर विशेष 
ध्यान देते हैं । गाँधी के अनुसार यदि उत्तम कार्य के पीछे भी स्वाय॑ भरा हो 
तो वह नैतिक नहीं कहा जा सकता ।' निष्काम भावना से क्या गया कर्म ही 
नैतिक वहला सकता है। विनोवा ने भी कमों के पराप-पुण्य, औौचित्य-अनौचित्य 
का वास्तविक निर्धारंक कर्त्ता के आतरिक घहलुओो को ही भाना है।' असरः 
पराप-पुर्य को परिभाषा देते हुए उन्होने कहा है---“जिस चीज से चित्त नह 
शात्ति मिले वह पुण्य है और जिससे चित्त की शाति खो जाय वह पाप है 
परतु चित्त वी शाति क्मों के फलो के त्याग से ही मिल सकती है।हं पुनः 
कत्तंव्य और अकत्तंव्य वी परटिभापा करते हुए उन्होंने कहा है---'जिस कम छे 
चित्त में क्षोम नहो बोर जिसमे फ़ठ के साय मनुष्य वँघा न रहे वह कम 
है ।”५ इस प्रकार विनोवा के अनुसार कर्मों के नौचित्य-अनोचित्य का बास्त- 
विक सिर्घाटक पारम्परिक नियम नहीं वल्कि आतरिक मनोदशा है। राग-द्बोष, 
बआायक्ति और अशातचित्त से क्या गया कर्म अनुचित और पापमय है। इसके 
विपरीत कत्त॑ब्य भानता से अनासक्तिपूवंफ शातचित्त से क्या गया कम॑ उचित 
लीर परुष्यमय हैं। इसके समर्थन में उन्होंने कई सु दर उदाहरण प्रस्तुत 
क्यिहे ।९ 

यदि कोई व्यक्ति लडाई मे सैक्डो को मारकर वीरगत्ति को प्राप्त करता 
है, तो इस हिंसा के कार्य को क्या कहा जाप--नैतिक या अनैतिक ? निरपेक्क 
बाततिवादी ब्रह्मण इसे अनुचित छोर प्रापमय कम की सज्ना देंगे। क्षत्रिय जो 
न्याय और सुरक्षा में विश्वास करते हैं, उचित कर्म मानेंगे तथा इसे पुण्य 
पहेँगे ।० अपने-अपने स्वधर्म कली दृष्टि से दोनो के निर्णय ठोव हैं, परतु इस 
नैतिक सधप्ष में एक निश्चित निर्णय लेना ही पडेया । विनोबा इसका निर्णय 
समन्‍्वयात्मक हृष्टि से देते हैं। उनके अनुसार यदि उस पुरुष ने शाततच्त्ति 
जय कक्कबछशा, चकाफना, 276 &शशटाध्ड, #0738 ता 2िवाश्रादर 
दब, ९० ॥ए, ए 3 

२ विनोवा-चिन्तना, अंक ७, इ० ३२॥ 

३ उपरिवत, पु० ३२। 

४ छपरिवत्‌, पू० ३२ । 

५. विनोदा-चितन, अंक 9-१0, ६० ३६॥ 

5६. घिनोबा-चिस्तन, झक ७, घ० २०१ 

७ बिनोंदा चितन, भक्त १०-११, ६० २६ ३ 


नीति और घम-भीमासा [ २८७ 


होकर कत्तंव्य भाव से क्रोप या बदला लेने की भावना से रहित होकर गौता का 
स्मरण कर सैकड़ो की हत्या की तो इसे पुण्य वहेगे । परतु स्रदि हत्या के समझ 
कत्तंब्य का ज्ञान नही रहा, मन मे क्रोध या प्रतिशोध की भावना रही, तो इस 
अनुचित कह कर पाप को सजन्ना देंगे ।६ इसके सबध मे उन्होने हजरत गली 
का एक द्वद-युद्ध का सु दर उदाहरण दिया है। हजरत अली न एक ह द- 
युद्ध मे अपने वश मे आये हुए प्रतिस्पर्धी को भी इसलिए हत्या नहीं को क्योकि 
उसी समय उसने उनके मुह पर थूक दिया था, जिससे उनके मन मे ब्रोष जा 
गया था ओर क्रोधवश हत्या करना उन्होने पाप समझा १४ 


एक दूसरा उदाहरण ऐसे नैतिक संघर्ष का दिया गया है जो प्रचल्ति 
सामाजिक नियम और अत्तरात्मा वी आवाज के बीच उन्पत् होता है। इसका 
एक उदाहरण तो विदोवा ने अपने जीवन स ही दिया है और दूसरा उदाहरण 
उन्होने गोतम बुद्ध का दिया है। दोनो ने सम्यास की प्रेरणा से चुपके स क्रमश. 
अपने पिता और परनी-पुत्र को छोडकर---मृह॒त्याग किया । पारम्परिक सामाजिक 
मैंतिकता वी दृष्टि से इन कर्मो को अनुचित और पापम्य कहा जा सकता है । 
परतु विन्ोबा ऐसे कर्म को उचित और पुण्य मानते है* क्योकि दोतो के 
उदोश्य अनासक्ति के है।इस प्रकार ऊपर के उदाहरणो से यह सिद्ध होता 
है कि नैतिकता के निर्धारण मे निष्कमता का विश्वेष स्थान है जिसका सबध 
कर्त्ता के ातरिक पहलू से है। इसके 9तगंत साध्य या प्रयोजन का भी विचार 
आता है क्योकि कोई भी कार्य बिना प्रयोजन नही किया जाता है। बतः 
हम इस ख्ड मे निष्काम कर्म ओर साधन-साध्य विवेक पर विचार करेगे जिन 
पर गाँधों झोर विदोबा की विशेष श्रद्धा है । 


२ अनासक्ति और निष्काम कर्म 


ग्राधी फलत्याय और अनासक्ति को ग्रीता का मभ्यविंदु मानते थे जिसके 
द्वारा कम करते हुए भी कर्म के दोषो स मुक्त रहा जा सकता है। परतु निष्का- 
मता केवल दर्मफ्लत्पाग से नहीं आती है और न मान बुद्धि के प्रयोग से | इसवे 
लिए हृदय मथन करना होता है।*“े अर्थात्‌ भक्ति और श्रद्धा पर आधारित 

१ बिनोबा चिस्तन, शक ७, ६० ३े०। 

2 जशफरिद्त पघ० ३० है१॥ 

डे उपरिबत्‌ पु ३१॥ 

४ गाँघो, मो० क०, अनासक्ति-योग, (नई दिल्‍ली, छस्ता साहित्य मडल 
अपाशन, १९५७) ए० ६ १ 


र्ट८ ] गाँघोदाद को विनोवा वी देव 


ज्ञान से ही निष्कामता सिद्ध हो सक्‍तो है। गाँवी के अनुसार क्मफट त्याय 
अपरिणाम के सबंध में छापरवाही नहीं है। इसमें परिणाम और साधन 
का विचार तया उसका ज्ञान बत्यावश्यक है ॥"* फाज्याग का यह भो दर्च 
नही है कि फ्लत्याग से फल मिलता ही नहीं । परत्याग रा बर्थ है फल के 
सवध में आसक्ति का अभाव। वास्तव में फलत्यागी को लनत फर मिलता 
है। परतु आसक्ति के कारण व्यक्ति क्त॑व्य अ्रप्ट हो जाता है तथा बनेक 
प्रकार के विकारों से ग्रस्त हा जाता हैं। थत फरासक्ति के इस क्टु परिणाम 
के कारण गीता अनासक्ति या कर्मंफरत्याय छी शिक्षा देती है। खनार्सक्ति ही 
वात्तविक रूप से नैंलिक और लनैतिक कम दा निर्वारक है। यदि वोई कम 
ऊासक्ति के दिना हो ही नहीं सकता, त्तो वह नैतिक दृष्टि से स्थाज्य है 7 
गाँदी का यह विश्वास है कि अनासक्ति और निष्कामता सिद्ध होने से सत्य और 
अधिया का पालन करना भी आसान हो जाता है क्योकि फ्लासक्ति के वारण 
ही व्यक्ति असत्य और हिंसा का महारा छ़ेता है ॥ 


विनोवा गाँवों की अपैक्षा अधिक गहराई से निष्कामता और उसको साधता 
पर दिचार करते हैं। उनके अनुसार निप्कामता मन का एक धर्म है जिसवी' 
आप्ति स्ववर्स के पालन के अतिरिक्त विकमे के डरा होती है। विकम वह कम 
है जिसके द्वारा काम, क्रोव, अहकार इत्यादि को जीत कवर चित्त वो निर्मल 
बनाया जाता है ।४ इसके लिए आत्म-परोक्षण मोर मानसिक सशोवन टी 
आवशयबत्ता है । जव वाह्य कर्मों स स्वधर्माचरण (कर्म) और अंतर से निर्मल 
चिक्त का समोग होता है तो हम निष्क्माम कमें योग सिद्ध करते हैं (६ त्रत 
निष्कामता कर्म और बिकर्म का मणित्राचत सथोग है ॥० 


नैतिक भूमिका मे कर्ता, कमें और दिकमें के विकल्पों मे उलझा स्हता है। 
बह कम करता है परतु उसके साथ उसज्य मनोयोग नहीं हो पादा | झत नैतिक 
सापना में स्थूछ क्में के पालन की तुलना में निर्मे चित्त बे साथ क्ंव्य पालन 





4 छउपरिवत्‌, परू० ८। 

घछ.एरिवल प.७ < + 

भाजे, विनोचा, गीता प्रवचन, ४० ४<८॥ 
डपरिवत्‌, पृ० ४९। 

डपरिवत्‌ , प० ४९ ॥ 

उपरिवद, पु० ४५ । 

उपरिवत, पु० घ०॥ 


ढक नल छ 


नीति और धर्म-मीमासा [ २८६ 


श्रेष्ठार है। अत निष्कामता उचित कम का मापदण्ड है। परन्तु निष्कामता 
के कारण जब स्वाभाविक रूप से सदृकर्म होने ऊगते है, तो उसे विनोबा अकर्में 
वी सज्ञा देते हैँ जो अति-नैतिकता अथवा नीतियून्यता वी अवस्पा है ।' अकम 
म॒ वर्ता सब कुछ करते हुए कुछ भो नही करता है और वृछ भी नहीं कर सब 
कुछ करता है। गोता के अनुयार पहला कर्मेयोग है और दूसरा सन्यास । 
इन दोना अवस्याओं मे कम्में का कमेंत्व समास हो जाता है, उसका बोझ हमारे 
चित्त पर नहीं पडता | भत वह पाप-युण्य से मुक्त माना गया है।* हमारो 
नैतिक साधता का लक्ष्य यही है ।' इसो अवह्या को मोक्ष भी कह सकते हैं ! 
निष्कर्मता नैतिकता की सावभाम कसौटी है ४ परन्तु प्रश्न है इसकी भापि 
कैस की जाय ? विनोया इसे कोई आकस्मिक घटना नहीं, मन की सतत विकास 
शीलता का परिणाम मानते है । निष्कर्मता के विकासशील स्वरूप सवै निम्त 
निष्फय पर पहुचते हैं --- 
(क) दसकी प्राप्ति के दिए समस्त राजस-तामस कर्मों का त्याग करना 
पत्ता है। 
(ख) राजस भौर तामस कर्मों के त्याग से उत्पत फल का भी त्याग करना 
पड़ता है क्योकि ऐसा चही करने पर चित्त म अहकार उत्पन हो 
सकता है और हमारी साधना भ्रष्ट हा सकती है । 


(ग) साधक को जो सहज रूप से प्रास है उस सात्विक कर्म को राजस 
और तामस कम वी भौँति त्यागन की आवश्यकता नहीं है परतु 
सदुकर्मों को करत हुए उसका फरत्याग आवश्यक है । 

(थे) सतत्‌ फल्त्यागपूवक सात्तविक कर्म करते रहने से चित्त शुद्ध होता 
जाता है जौर हमारी क्रिश तोत् से सोम्प, सोम्य से सूक्ष्म और सूक्ष्म 
से आय मे परिणत हो जाती है । इसीको पूर्ण निष्कर्मेंता कहते हैं ॥ 
क्रिया के लुप्त होते पर भी इस अवस्या म॑ लोक सग्रहार्थ कर्म चछता 
रहता है। 

डपरिवर, पू० २९५ । 

उपरिवद पू० ५३॥ 

डपरिवद, पू० ६१ । 

उपरिवत पु० २९५ 8 

छपरिवत्‌ पू० २८२॥ 

उपरिवत्त, प० २९१५।॥ 

गाँ० वि० दे०--१& 
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२६० १ गाँधीवाद को विनोबा की देन 


निष्कामता की प्राध्ति के छिए विनोबा ने चार प्रकार की प्रन्रियातोका 
विधान किया है(--- 


१ कमंयोग को व्यापक प्रक्रिया 

२ ध्यानयोग वी एकाग्र अक्रिया 

३ ज्ञानयोग को सूक्ष्म प्रेक्रिया, जोर 
४ भक्तियपोग वी विशुद्ध प्रक्रिया ॥ 


क्मेंयोग की भ्रक्रिया के द्वारा व्यक्तिगत कामता को सामाजिक रूप प्रदान 
कया जाता है। सामाजिक रूप देने से कामना व्यापक होते-होते समास्त हो 
जाती है (४६ ध्यानयोग की प्रक्रिया मे मन की प्रवत्तम वासना पर चित्त को 
केंद्रित कर अग्य वासनाओ का त्याग क्या जाता है ।१ अपनी भुझ्य वासया 
को प्रमाण मानकर व्यक्ति अपना सपूर्ण जीवन उसके अनुसार व्यतीत करता है 
जैस वैज्ञानिक या साहित्य-सवी अपनी सपूर्ण वासनाओ को छोड कर बिज्ञान 
और साहित्य वी साधना में लूग जाते है। ऐसा करने से धीरे धीरे वासताएँ 
समाप्त होती जाती हैं। अन्त म एकाग्रता सधने पर सारी वासनाएँ समाप्त 
हो जाती है। ज्ञान-योग की प्रक्रिया में स्थूल वागप्म छा त्याग कर सूक्ष्म 
वासना को ग्रहण किया जाता है।४ अपनी शारीरिक बासनाओ का त्याग 
क्र धौद्धिक और हृदय के शुभ गुणो के विकास दर बल दिया जाता है | बाहरी 
घासभनाछो के समाप्त होते ही बासनाएँ सूध्म होते होते समाप्त हो जाती हैं। 
भैक्तियोग को अक्रिया में वासनाओों का भेद शुभ-अदुभ मे क्या जाता है ।५ 
शुभ अश्युभ के निर्णय मे प्रिज्ञान से सहायता मिल सवती है परतु अन्तिम रूप 
से इसका निर्णय चुद्धि ही करती है ।९ दुध प्रकार अशुभ वासनाओं के त्याग 
बारते-करते मन शुद्ध हो जाता है जौर कामना समास हो जाती है। क्‍्पर वी 
चारो प्रक्रियाओं म भक्तियोग की प्रक्रिया को विनोवा सबसे अधिक अतूव और 


१ भावे, विोवा, स्थितप्रद्ध दक्न, (नई दिल्‍ली, सम्ता साहित्य मढल 
अयाशान, १९६३) ए० २० । पद 

२ उपरिवत, पू० ३० । 

३ डपरिवतू पृ० ३०॥ 

४ उपरिवत्‌ पु० ३१। 

५ उपरिवत, पू० ३२॥ 

< उडपरिव्, पृ० ३२।॥ 


मीति भौर धर्म-मीमाया [२६१ 


निर्दोष मानते हैं ।' अन्य प्रक्रियाओं को भाँति इसम दिसी प्रकार का खत्तरा 
नही रहता । इस अकार हम इस निष्कर्ष पर आते है कि विनोबा निष्कमता को: 
केवल पैतिक कर्म का मापदण्ड ही नही मानते बल्कि इस उसवी सिद्धि का उपाय 
भी मात्तते है | न॑तिकता के निर्धारण मे मन की एवाग्रता, निर्मल्ता, निष्कामता 
कौर ईश्वरापेण बृत्ति को ही दे अन्तिम तत्त्व मानते हैं। गाँधी शायद निष्कमद्या 
के तत्वज्ञान को इस गहराई और विकास तक नही पहुच सके थे। उनबी 
व्यारूपा स्पृष्ट किन्‍तु सर्वंसाघारण है जो स्वाभाविक भी है क्योकि सस्कृत 

वाड्टः मय का उन्हें उतना अजिक परिचय नही था जितना विनोवा को है। गाधी 
निष्कामता को ही ग्रोता को अम्तिम शिक्षा मान छेत है । बिनोब्रा इसमे एक 
कदम भागे बढकर खाम्ययोग बो गीता का चरम ल्क्ष्य मानते है--- भभिधेय 
परम साम्यम्‌? । किन्तु नभी जब हम मनोवैज्ञानिक विश्लेषण कर रहे ह तो 


हमार सामने नैतिकता का एक मूल्भूत प्रश्न यह भी है कि साध्य प्राप्ति के छिए 
हमारा साधन कैसा हो ? 


४३ साधन-साध्य विवेक 


गापी के सावन-खाध्य विचार कब दीज तरव शीता का निष्काम कम हैं 
जिसमे फल के बदल कत्तव्य पर वल दिया जाता है। भारतीय-दशन क॑ कम- 
वाद का भी इसपर थोदा असर है।* साधन और साध्य दी सामान्य और 
नैतिक--दोनो भूमिकाए ह | नैतिक भूमिका में साध्य किसी त्रिया के प्रयाजन, 
छशु्य आर परिणाम का सूचक है । सावन वह क्रिया है जिसके द्वारा इच्छित 
लक्ष्य भोर परिणाम दो सिद्ध करने वा श्रयत्त ग्या जाता है। परन्तु नी त 
शाह्त मे साध्य के स्वरूप के सवध से मतैक्य नहीं हैं। टी० एच० ग्रीन, 
डीआर्की, मैकजी, म्यूरहेल बठलर और ऊण्ट साध्य का अथ प्रेरणा या प्ररद 
चत्त्य से लते है । परतु मिल्, वेन्दम मौर चादाक साध्य का ज»र्थ छाया के 
परिणास हो सानतो है। याती दी योजना म साध्य के अतग्त दय 
(जामनिष्ठ तत्त्व) और परिणाम (वस्तुनिष्ठ तत्त्व) दोनों का समावेश है|”? 


५ उपरिबत, 9० ३५ ३३) 

2 फजडवे) णएग्वे0) 9) ५, १) बमॉगाए,8. €#0ठवीं. कावे उप स्थी: 
वफण्यकुक था जबगक ,. (एथाव्पपछ.. क्वारत एफाक्रध्य5, 
छए 378 


8 उछह ए 376 


48०५), 


श्ध्र ] साँघोवाद को विनोबा को देन 


इन दोनों को गाँधी सत्य मानते हैं क्योकि परम तत्त्व के रूप में सत्य के बतर्गंत 
भातरिक ओर वाह्म दोनो प्रकार को सत्ता आ जाती है। अत गाधी के 
अनुसार सत्य साध्य है ।* साधन विशेष रूप से क्रियासचक पद है जिससे 
साध्य को प्राप्त किया जाता है। परतु सभी क्रियाएँ एक समान नहीं होती । 
कुछ ज़ियाएँ ऐसी हैं जिनमें शक्ति-प्रयोग, वत्छ, शोपण, प्रदिशोत्त और पर- 
चोद का समावेश होता है जिसे गयाँवी हिसक काये वी सन्ना देते हैं तथा बुद्ध 
क्रियाएँ, प्रेम, कहणा और सहयोग के सूचद हैं जिसे खहिसिक वारये वी सन्ना 
दी जाती है। इन दोनों भकार के सावनों से कार्य सिद्ध करने का प्रयत्त किया 
जा सकता है। नीतिशास्त्र मे कुछ बिचारक जैसे कौटिल्य, मेकियावेली, हिटलर, 
स्टाछित, लेनित, माओ, दढद्गं, ग्वेवारा इत्यादि हैं जो साध्य पर हो विशेष बल 
देते हैं। साधन में चाहे वह हिसक हो या भहिसक--उनका कोई आग्रह वहीं 
है। मुख्य बात कार्य की निषुणता है। इन विचारको के अनुसार साध्य वी 
धविन्नता साधन को भो पवित्र बना देती है। गाँधी को यह विचार मान्य नहीं 
है | इनके जनुसार साधन ही सब वुछ है ।* लत सापेद्ष सरय लथवा णहिसार 
के भाधार पर ही साध्य को सिद्ध कया जा सकता है। साधन बी पवित्रता ही 
साध्य को पविन्न बना सकती है । 
साघन की श्रेष्ठता 

साघन की श्रेष्ठता निरूपित करने के लिए गाँवी कई भ्रकार वी युक्तियाँ 
अस्तुत करते हैं। उनके छनुसार “अछशुद्ध सावन का परिणाम अजुद्ध होका 
है । असत्य के आघार पर कोई सत्य तक पहुँच नहीं सवता, सत्य आाचरण के 
आधार पर ही सक्य तक पहुँचा जा सकता है ।””* गाँधो स्पष्ट कहते हैं--- 
कोई यह कहते हैं सापन तो साधन ही है, मैं कहँया सावन सब कुछ है। 
जैसा साधन होगा, बसा ही साध्य होगा । सावन भर साध्य के बीच में कोई 
रूवमण-रेखा नहीं है। फिर ईश्वर ने हमे साइन पर ही नियत्रण दिया है, 

] ए4४४०67०फ, ४ , [किबंड ह्ठ उा९४ह६, (२८७ एऐटाए, (ए7०पौ2- 
इईं300. कै छिा9एछ९ए पश्ापक्राद0 पएम्घ०णषशएा, एबफरफ़ारा 5ट72८5 २० 4, 
गा, 0०१, ए 2 

2 १०४७७ उछबर०, )7 7 २24, छ़ 236 

9 “#ग्वञाग्मा5३ 3$ घट प्राव्बा> वच्पपी 35५ दंड दाते ?-.--ठश्चए 5७, 
जुत ॥6,, ऋफठक 3 द्माध्कपंद राद्कहत, 9. 8 

4, सक्कफब्क, ॥3 7 47, ७ 232 
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वह भी सीमित मात्रा मे । साध्य पर तो हमारा अधिकार हो नहीं है। हरुध्य 
की प्राप्ति ठोक उस्ो अनुपात में होतो है जिस अनुपात से हमारा साधन होता 
है। यह ऐसो प्रतिन्नप्ति है जिसका कोई अपवाद नही है ।””* इसका समर्थन 
गीता के “कृमण्पेवायिकारस्ते भा फ्ठेपु कदाचन” से भी होता है। अर्थात्‌ 
हमे कम करने का ही अधिफार है, फठ पर हमारा अधिकार नही ।* वास्तव 
में “हम सर्वेशक्तिमान वी सकलप वीणा के तार हैं। हम जागे और पीछे के 
जाने बाले कार्यो मे अनभिज्ञ है। अत हमे केवल साधन के ज्ञान से ही सतुष्द 
रहना चाहिए और थदि ये शुद्ध है, तो हम निर्भयतापूर्वक साध्य का झ्याल छोड 
सकते है ।””* साध्य के ज्ञान रहने पर भी यदि हम साधन से अनभिन्न है, तो 
साध्य की प्रासि नहीं कर सकते । अत गाँवी कहते है---“'इसलिए मैं अपना 
सबंध मुड़्यत साधन के सरक्षण और उनके प्रगतिशील व्यवहार से ही रखता 
हूँ । मैं जानता हूँ कि यदि हम उनका ख्याल करेंगे, तो लक्ष्य वी सिद्धि निश्चिद 
है। मैं यह भी जनुभव करता हूँ कि हमारी रुक्ष्य की विशा में प्रगति साधन 
को पवित्रता के अनुपात में ही होगी ।?”४ गाँधी प्रकारान्तर से सत्कार्यवाद मे 
विश्वास रखते हैं । बसत्‌ से सत्‌ वा उत्पत होता मसभव है। अत गलत 
साधन से उत्तम साध्य वी कल्पना ही व्यथ है। वे बहते है--/मैं फ्तिनी ही 
योग्य प्रेरणा के प्रत्ति सहानुभूति क्यो न रख” और इसकी प्रशसा क्यों न करूँ, 
लेकिन हिसक सावन का विरोधी हू” चाहे उससे उत्तम-से-उत्तम साध्य क्यो न 
सिद्ध हो । अनुभव मुझे अटूढ विश्वास दिलाता है कि स्थायी छुभ असत्य और 
हिंसा से कभी भी उत्पन्त नहीं हो सकता ।”” तक के लिए यह कहा जा 

सकता है कि साध्य की प्राप्ति का यह जावश्यकता से अधिक रूम्बी राह है, 

परतु गाँधी के लिए यह सबसे छोटी राह है ।६ व॒स्तुत साध्य वी सकल्ता 


] 37४७३ िवाण, ।7 7 24, ए 236 

2 घ&0०४, 30. 9 40, 9 254 

3. हद्वापुणएुएलाब्द ७8 90%४४ 4ै04, (950), 9 38 एकज़ाब्व 
उंछ छिफवायाबा िं8ए739छ725 लत , 2: 5टाट्टल्छक एछाएड रु अध्धाधधकिव 
खब्बएफ, एण.. 6, छ9 50-5 

4 8056 , ऐ ६ , 8/शलाएआब कक०७ सिक्ाद।8, एुए 0-7 

5 ए०फ्रष्वू उब्णाव, )॥ ]2 24, छ 406 

6 छेठ55०, 8 , &शास्द्ामाल ऊफच्का एक्रावत, एए 30-77 





६४ ] गाँघीवाद को विनोवा की देन 


और विफरता हमारे हाथ में नहीं है। अत हमारे लिए उत्तम कार्य करना 
ही वाउनीय है | अन्त म वही होगा जो ईश्वर चाहेगा।' 

गाजी साधद और साध्य म अन्योन्याथय सवव मानने हैं ; वास्तव मय 
दोनो सापेक्ष पद हैं अत कभो सावन साध्य और कभी साध्य साधन व जाते 
हैं ।१ साधन की तुलना बीज से और साध्य को तुलना वृक्ष से वी जा सकते 
है ।१ उत्तम थीज के बिना उत्तम वृक्ष का होना असभव है, अत उत्तम सावन 
के बिता उत्तम साध्य की वल्पना भी व्यर्थ है। नैतिक कर्मवाद में यदि कमें 
के अनुसार फ्ल आवश्यक है तो साधन के अनुरूप साध्य कैसे नही हो सकता २४ 
इसस यह सिद्ध होता है कि साचन और समन्य में अवियोज्य सबध है। एक वो 
चूसरे स अलग करना बुद्धि और विचार के साय हिंया हैं ।! ५ 

मनोवेज्ञानिक दृष्टि से विचार करने पर भी साधन की श्रेष्ठता सिद्ध 
होती है। भानव के जीवन पर साध्य का ही नहीं साधन का भी प्रभाव पडता 
है क्याक्ति सातन और साध्य--दोनों एक ही मानसिक परिस्थिति के अविभाज्य 
अग हैं ।६५ भारतीय-दशन का सस्कॉर-सिद्धात भी यह बतरूपता है वि कक्‍्मों 
बा सस्कार हमारे समस्त मानस पर पडता है। शायद इसौलिए महात्मा बुद् 
ने निवाण के लिए सम्यल विचार बाणी और व्यवहार तथा आजीविका पर 
बठ दिया था १५ 

ब्रौंडडे के अनुसार नैतिकता के निधारण म साधन का अपतया स्वाभाविक 
सूय है। साधन वा विधार साध्य के मूल्याक्न का भी मावश्यव कग है 
क्याकि साधन द्वारा ही स्वय मूल्याकन वो वास्तविकता प्राप्त होती है।* 
साध्य की वास्तविक परिभाषा की स्थापना ओ साधन के उपयोग को दृष्टि स 
होती है। व्यावहारिक दृष्टि स भी साध्य की अपेक्षा खावन का मधिक महत्व 
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नोति और धम मीमासा [ रध्५ 


है | सामान्यत साध्यो के सबब मे सभी का मतैक्य होता है। सभी श्यहं चाहते 
है कि विश्वशाति, विश्वबन्युत्व प्रशातन, रबतत्रता समानता, आतृव, 
सत्य प्रेम, कल्याण, सवत्र कायम हो। इसी प्रकार विचार म नि शस्जीकरण 
और समाजवाद का नारा सभी देत है । लेक्नि वास्तविक मत्तभद तब उपस्थित 
होता है जय सावन को बाव जावो है । कुछ लोग शाति और प्रजातत्र क लिए 
युद्ध और कुछ लोगो वी तानाशाही को स्वीकार करने स भी नहीं हिचकत। 
इसलिए डा० रामजी मिंह इहते हैं-.' आज साउन वी समस्या प्रथान बन गई 
ओऔर “गला है कि बीसवी सदी की मानवीय सभ्यता का इतिहास साध्य की 
सिद्धि के लिए सावनो के उपयोग का इतिहास होगा । " 

साधन की पवित्रता का समथन प्राचीन प्रथा मे भो मिलता है। मनु ने 
कहा है कि अधम स प्राप्त समृद्धि और सौरभ प्रकट रूप स जो भी हों उसका 
अत में समूठ विनाश निश्चित है।* महाभारत धम के विनाश मे सबका 
विनाश दखता है ।* आधुनिक विचारकों भ पडित नेहरू ने कहा था-- यदि 
साध्य ठीक भी हो, परतु साघन गलत है, तो यह साध्य को बिगा” देगा और 
उसे गलत दिशा मे मोड़ देगा। ४ काल माक्स का भी कहना है-- वह 
साध्य जो अनिदाय रूपस अपवित्र सात की अपेक्षा रखता है पविश्न साध्य 
नही कहरा सकता ।? " इसीलिए कुछ आधुन्तिक माक्सवादी विचारक जैमे प्रो० 
शिएकिन आदि यह मानन लगे है कि साकस भी साथत की पवित्रता म ही 
विश्वास करता था । डा० रामजी सिह कहते हैं-- अनेतिक साधनों के 
आपार पर प्राप्त साफल्य सच्चा नहीं क्‍्याबि इसम तो हम नर्नतिक्ता की 
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२६६ ] गाँधीवाद को विनोबा की देव 


विजय भर नैतिकता की पराजय स्वय स्वीवगागर कर लेत हैं ९ गलत साधन 
के बुरे परिणामों का सबसे सुन्दर उदाहरण तो महात्मा युधिध्ठिर के हृष्टान्ता 
में मिरता है। “भपती क्षुद्र विजय के लिए उच्चरित घूमिऊू सत्य के कारण ५ 
उन्हे स्वर्गा रोहण के समय यातना भुगतनी पदी थी। इससे यह ॑खिद्ध होता है 
किबुरे सावस के प्रयोग करनेय केबल साध्य ही नही साधक भी अप्ट हो 
जाता है॥ नैतिक साधनों के प्रयोग करने से मानव वी आत्मा पवित्र होती है, 
हृदय महान्‌ बनता है । पविन्न खाघनो का उपयोग ही बपने जाप मे दिव्य 
पुरस्कार है। इसलिए गाँवी कहते हैं -“-“सच्ची और सपूण साधना ही सपूर्ण 
सफ्लता या बात्यदिक विजय है 7” 


कभी-कभी गलत साधनो के पयोग स भी उत्तम फड प्राप्त करने के उदा- 
हुरण मिल्त हैं। जैसे माता पिता या शिक्षक सट्टी रास्ते पर ढाने के लिए 
बच्चे को ताइते हैं । इसी प्रकार ऐसे सत्य को छिपाया जाता है जिसके प्रकाश 
में बाने से रक्तपात हो सकता है। गाँवी ने स्वथ एक वीमार बछडे को पीडशा 
से मुक्त करने के लिए उसकी हत्या करना अनुचित नहीं समझा। फिर 
नमक कानून तोइना भी गलत साधन का उदाहरण प्रतोत होता हैं। इन 
उदाहरणो को देखकर यह अनुमान क्रिया जा सकता है कि अपवादस्वर्प 
कभी-कभी गलत साधनों का प्रयोग भी दुभ लक्ष्य का सावन वन सकता 
है। परतु गहराई से देखने पर यह माथुम पटता है कि गाँधी वी योजना 
मे कशी भी अपवाद का विधान नहीं है। जैसा हम पहले देस चुके 
हैं कि महिसा का सूक्ष्म रूप साधक के अभिप्राय पर निभर है। अत अभिप्राय 
के आधार पर हम उक्त कार्यों को उचित कम के अन्तरगंत रख सकते हैं। इसबा 
पह्‌ अथ नहीं होता कि वहाँ पर साधन हिंसा का है भौर गरत साधन 
स्वीकाम है। गाँधी ने स्पष्ट शब्दों मे कहा है--' सरा विश्वास इस विवेब- 
पूण क्‍यन मे कि जो तलवार के बल पर प्राप्त क्या जाता है वह तटवार 
के वल पर समाप्त भी होता है--बकाटय है 7 * अत अपविन्न साधत का 
अयोग कभी भी वाठनी० नहीं हो सकता । 


गाँधी के साघन-साध्य सवधी सिद्धात के प्रति कई प्रकार के बाद्षेप क्ये 
जाते हैं + छत उतपर भी योता विचार करना आावश्यक है। ये जादोप इस 
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नोति और घर्म-मीसासा [२६७ 


प्रकार हैं--यदि स्वतत्रता की प्राप्ति अहिसक साधन से हुई, तो फ्रि हम 
स्वतत्नता के लक्ष्य को प्राप्त करते मे असफल क्यो हुए ? स्व॒तन्नता के बाद हिसा 
और शोपण क्यो बढे २९ यदि हम यह स्वीकार करते है कि सावन ही सव कुछ 
है, साध्य का स्यार न करें, जैसा गाँधी ने गीता के आधार पर कहा हं, तो 
फिर उस विरोज दी व्यास्या कैसे की जा सकती है जिसमे अच्छे सावन ज्दे 
साध्य को उत्पन्न नहों करते है ?* क्या साध्या का मूल्य साधन क द्वारा 
कारणात्मक रूप से निर्धारित होता है या वे साधन से स्वतत्र हैं? यहे समद 
हो सकता है कि साध्य साधन से स्वतत्र हो क्योकि साधन और साध्य के तीच 
मे अग और पूर्ण का सबध है, और यदि एसा है, तो जैसा मूर ने बहा है बश 
पूर्ण सन्ता पर आप्षवित रहता है परन्तु आवश्यक रूप स पूर्ण सत्ता अश पर 
आशित नहीं होनो, वह उसस स्वतत्र रहती है। इसी प्रकार यह क्यो नहीं 
कहा जा सकता है कि साध्य का मूल्य साथन स स्वतत्र है।* यदि साधन कौर 
साध्य के बीच में कारणिक सबघ मान भी लिया जाय, तो उइमसे जनिवाय रुप से 
साधन-साध्य की एकता कहाँ सिद्ध होती है ? क्षत्र नैतिक नियमों के चयन 
में परिणाम और लक्ष्य का विचार अत्यावश्यक है जिनका परित्याग नहीं जिया 
जा सकता ।६ “साध्य-माधन को पविज करता है''--यह भले हो स्वीकार 
नहीं किया जाय परतु परिणाम तथा उस परिस्थिति रा स्थालू रखना ही होगा 
जिसमे कार्य सपत्र होता है ।+ गाँती इस बात पर बल देते है कि बुरे साधन 
से तथ्यात्मक रूप मे कभी भी अच्छे साध्य की प्राप्ति नही हो। सक्‍ती। परतु 
बया यह केवछ उनकी शुभ भावना और श्रद्धा का द्योतक नहीं है २? परतु शुभ 
भावनाओं और इच्छाओ के आपार पर यह सिद्ध तहीं किया जा सकता कि 
यही प्रकृति का नियम है ।६ पुत्र साध्य को सिद्ध करने के छिए साधन जाव- 
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आुयक है परन्तु इसका यह तात्पय नहीं कि साधन और साध्य में बीज और वृस 
का सदध है। बीज और वृक्ष के सवध में एक हो प्रकार के वीज में एक हो 
कार रा वृक्ष उत्पन्न हो सकता है क्योकि दीज वृक्ष का सूक्ष्म रूप टै। परन्तु 
एक साध्य की प्राप्ति भ्म अनक विकल्प होते है। फिर यह कैसे वहा जाय कि 
चाघन और साध्य में बीज वृक्ष का सवध है ?' यह भी कहा जाता है वि 
गाँधी के घुभ भौर बशुभ के विचार भारतोय-दर्शन वे नध्यात्मबाद पर बाधा- 
फरित है पर तु समाज के दूसर बग जो विश्व के सवध म भिन्न दृष्टिकोष रखते 
हैँ उनके लिए इस शुभ के सिद्धात को लादना बुद्धिमाती नहीं है ।* यदि कर्तव्य 
के सिद्धात को बुद्धि स अछकय घम कौर ईश्वर विश्वास पर आधारित कर दिया 
ज्जाय, तो इससे धम कौर नीति की तानाःशाही स्थापित हो सकती है।* ऐसा 
रूगता है कि गाँवी का शुभ और अद्युभ सिद्धात भी निश्चित नहीं है। यदि 
सत्य और अहिसा को शुभ को सज्ञा दी जाय, तो बे सापेक्ष टी हो सफ्ते है, 
निरपेक्ष उन्हें नहीं कहा जा सतता। इस अवस्था में ग्राघी के निरपेक्ष सत्य 
भर नासा के सिद्धात खड्ित हो जात हैं। मापेक्ष रूप स्रे सत्व गौर नहिंसा 
को छने स निरपेक्ष सत्य का कोई अये हो नही रह जाता है । 
इन आशक्षेत्रों के सवध में यहाँ विचार करना आावश्यक है| पहले तो यह 
मानना ही गलत है कि जाजादो केवल नहिसा के आघार पर प्राप्त हुई है। 
विनोवा ने भी स्वीकार स्थिा है शि आजादी लाने मे कई प्रकार के तत्वों दा 
सहयोग रहा ॥ यदि उस हम यह कहे झि हिंसा और अह्या-+दोतो को 
मिलाकर आाजादो मिली, तो बाजादी के बाद कुछ हिंसक तत्त्वों का रहना 
अस्वाभाविक नहों है। दूसरी वात जय गाँधी यह कहते हैं कि साधन का ही 
विचार करता चाहिए कल या साध्य का नहीं, तो इसका यह अथ कहाँ होता 
है विवि किसी काय को हम प्रिना रूदय के विचार क्यि ही करें । गापी इस कथन 
के द्वारा केवल इतना ही कहना चाहते ह कि साध्य की आसक्ति नहीं होनी 
चाहिए । गत केवल सावन के विचार करते पर भी ल्दय कौर परिणाम की 
चतना रहती है। इसलिए यदि अच्छे साधन स अच्छे साध्य वी पत्पतचि नहीं 
होती है, तो उसकी व्याख्या की जा सक्तती है । स्ाध्य को साधन स स्वतत्र 
समान निरा भूल है | यह वल्पता करना वि साधन नश है और साध्य पूर्ण 
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है--भनसानी इल्पना है! वास्तविक स्थिति यह हैं कि साथन-साध्यो के बनत 
सोपान है जत साधन और साध्य सापेक्ष ही माने जा सग्ते है। ऐसा मानने 
पर या तो सभी अश हैं या सभी पूण । यदि साध्य का जय प्तिम लक्ष्य से 
ल्थि जाय, तो सचमुच साधन साध्य मे कोई भद नहीं रह जाता है क्योकि 
अनेक साध्यो का स्थान इसमे जा जाता है जो साधन भी है। जत क्षतिम 
साध्य को भी छोटे-छोट साध्यो से स्वतश्न नहीं माना जा सकता । हाँ, यदि 
ईषवर था रहस्यमयी सत्ता का सहारा हम छे, तो भठे ही साध्य साधन से 
'स्वतत्र हो जाय, परतु बौद्धिक छरातठ पर इस उचित नहीं माना जा स्बता। 
युद्धि यही कहती है कि साध्य साधन से स्वतन नहीं है। सकायवाद रा 
तृसद्धात अकाटय है । गाँती पर यह जाक्षेव भी गरत है कि उन्होंते नैतिक 
पनियम के निर्धारण में लक्ष्य नौर परिणाम का विचार नहीं कया है। यदि 
बे रक्ष्य और परिणाम का विचार नहों करते तो “भात्मानुभव” और स्वतत्नत्ता 
की वारणा हमे नहीं मिलती ! वे सर्वोदिय की क्तपना नहीं करत । सच 
सो यह है कि उनके रीलिशास्त्र से नियमधाद लौर प्रयोजनवाद का समुचित 
समन्वय है) उन्होंने परिस्थिति और परिणाम का रप्राल कर ही व्यावहारिक 
आहसा रा सिद्धात दिया है। यदि वे परिस्थिति और परिणाम का 
विचार नहीं करत, लो विक्ासवादी के स्थान पर निरपेक्षयादी होते जो व 
नहीं थे । 


मसाधन-साध्य के सबध निरूपण में बीज जौर वृक्ष गी उपमा भो गलत नहीं 
मालूम पटती । यह ठीक है कि एक भ्रकार के बीज स एक ही प्रकार के वृक्ष 
चैंदा होते हैं परन्तु इसका सथ यह कहा विकलता कि बुक्ष 'अ! के लिए वीज 
“जा की ही आवश्यकता है ? वृक्ष “अ! (एक आम का पेड) दोज अ! (उस 
जालि की एक गुढले) स भी उत्पत हो सकता है औौर बीज “ब! (टूसरी गुढली) 
से भी उत्पन हो सकता है। उसी प्रकार एक साध्य के भी अनेदः सावन एक 
निश्चित सायाम मे हो सकते है। वस्तुत इस प्रकार की शका इसल्ए उठती 
है कि हम साधनो का प्रयोग “विशिष्टता! म तथा बीज का प्रयोग 'सामा-्या 
के कप में करते हैं। यदि दोनो का प्रयोग हम सामान्य अथ मे करें, तो यह 
लनासानी से सगस रूप मे कहा जा सकता है कि अच्छे साथ्यो की आधपि «च्छे 
साघनो से और बुरे की बुर साधनों मे ही होती है ॥ एक साध्य अनेझ साधनों 
में उत्वनन होते दोखता है, परतु वह बिरोयी तत्त्वों से उत्पन नहीं होता, अनु 
कूछ तत्वों स ही उत्पन्र होता है। दिल्री जाने के >ए चाहे हम हवाई घहाज 


०० ] गाँवीवाद वो बिनोवा की देत 


मे जाय॑ या रेल्गाडी से जाय--दोनो परिस्थितियों में दिल्‍ली तभी पहुँच सदते 
हैं जब दिल्‍्नी जानेवाली गाडी या जहाज पर वैठंगे । कलक्चा वादी ग्राती या 
जहाज पर बैठकर हम दिल्‍ली नही पहुँच सवते । उसी घवार से यह बह्य जा 
सकता है कि अच्छे बीज से ऊण्द दृक्ष और अच्छे सावनो से अच्छे साध्य ती 
प्रासि हो सकक्‍नी है । 


गाँत्री के नियत के पश्चात्‌ सवाप्नाम सम्मटन में बिनोवा ने साधन वी 
शुद्धि के दिचार का जोरदार समश्न विया। वे गाँधी के दस विचार से सहमत 
हैं. कि शुद्ध साधतो से हो सच्चा स्जवराज्य मिक्ठ सवता है। जत स्राथक को 
साध्य से अविक साधन का रपाल रखना ही है। उनके बनुसार 'साव्रन की 
जहाँ परावाप्ठा होती है, वही साध्य का दशन होया हैं। इसलिए साधन और 
साध्य का भेद भी काल्पनिक है । साधनो स साध्य हासिल होता है---दतनां 
ही नहीं बल्कि उसका रूप भी साथती पर निभर रहता है ।' साध्य व सवध 
में हर व्यक्ति अपने-अपने कोश्रोष्ठ मानता हैं अत वह उतना मूल्यवान नहीं 
है जितना साधन ।* दर्साररए साथन शुद्धि का आग्रह रखना अनिवाय॑ है 0 


बिनोवा उन विचारों का खडन करत ह जो निग्क्रियता के स्थान पर 
सक्रियता के छिए भलाई के वास को लादश से कम करना चाहते हैं। उनके 
अनुसार निष्क्रिता क्यो न गया जाय परतु बन्त-अन्त तक भलाई और सचाई 
बा त्याग नहीं किया जा सकता है। उ्नवी राय मे---/धुद्ध प्रुत्ष की निण्करि- 
यता में ही महानू्‌ शक्ति होती है । निस्सदेह क्रियाशील महानु है, लेक्नि' 
सचाई और भडठाई उसस भी वदढकर है / विद्येष परिस्थिति में निश्क्रिय भी 
रह सकते हैं, केक्नि सचाई को कभी छोट नहीं सकते (7१ विनोबा उन व्यवद्वार- 
वादियो की भी आलोचना करत हैं जो यह मानते हैं कि श्रत्तिपक्षी के मस॒त्य 
और हिंसा के साधन के अपनाने पर हमें भी असत्य और हिया का मार्ग 
अपनाना चाहिए। उनकी राय में इस प्रकार की युक्ति देनेवाले व्यक्ति सत्य 
से काफी दूट हैं। यदि चे प्रतिपक्षी को भूखा देखकर स्दय भुखा रहना नहीं 
चाहते, तो फिर प्रतिपक्षी बी दुराई वी क्या नक्छ करते हैं? यदि प्रतिपक्षी 
बुरा है, तो उसबी नकल करने बा बर्थ है अपने को उसके हाथ में समर्पित 
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करना । भारभ पक्ति प्रतिपक्षी के हाथ मे सौंप देना ।! विनोबा को राय मे--- 
“यहू एक पुरुपार्यहीन विचार है और इससे एक दुष्ट चक्र तैयार होता है। 
चुडनता का एव सिल्‍रूसिल्मा जारी हो जाता है। उसे तोलनाः हो तो हिम्मत 
करनी चाहिए और परिणाम का हिसाब रूग्राए बगैर निष्ठापूवकः प्रेम करना 
चाहिए, उदारता रखनी चाहिए। आखिर सत्य, प्रेम और सज्जनता हो भाव 
रूप चीजें हैं । बसत्य मादि तो अभाव रूप है । यह प्रकाश भौर अवकार का 
जझगडा है, उसम प्रकाश को डर कंसा ।* 


बिनोबा यहू अनुभव करते है कि सपूर्णे देश भर के छोगो का ध्यय एक 
नहीं हो सकता । इस परिस्थिति म सच्चे और अहिंसक खाघन उपयोग में नही 
लाने पर देश टुकडे-टुक्डे हो सकता है।* सच्ची लोकशाही की स्थापना 
साधनशुद्धि के झञाग्रह रखकर ही की जा सक्‍ती है ४ इसके लिए विनावा इस 
बात पर बल देते है कि कुछ ही लोग को सही, एक संयुक्त मोरचा बतना 
चाहिए जो अपने जीवन मे अच्छे ही साधन अपनान का आग्रह रख सके । तभी 
देश के सामने एक नैतिक मोरचा बन सकेगा ॥४ विनोबा साघन *ुद्धि के विपय 
में किसी प्रकार के अपवाद को स्वीकार नही करते । अपबाद के लिए थोडा 
सा स्थान देत स भागे चल कर समूचा सिद्धात ही समास हो जाता है। बत 
थे कहते है--“अहिंम का आग्रह रखने के वाद उसका अमल करने की प्री 
कोशिश बरत हुए कभी भूल हो सकती है, लेक्नि पहले स ही उसके लिए 
गुजाइश न रखनी चाहिए ।९ साधन झुद्धि का विचार एक क्रातिकारी विचार 
है ।* यदि इसका खयाल कर हम उस अपनाते है सवा के काय में लगते हैं, 
तो उसका प्रभाव समूचे विश्व पर पड सकता है ।* 


ऊपर के विवेचन से यह सिद्ध होता है कि साधन-साध्य प्रश्त पर विनोबा 
की अपनो कोई विशिष्ट देन नहीं है। परतु इनकी देन इस सिद्धात के प्रयोग 
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३०२) गाँधीवाद को विनोबा वी देन 


में अवश्य है। इन्होने अपने स्वंदिय और सौम्य सत्याग्रह के बिचार में गांधी 
की अपेक्षा साघन-शुद्धि पर मधिक बल दिया है ॥ याँधी ते रचनात्मव कायक्रम 
ओर सत्याग्रह के द्वारा हो समाज-परिदतन करना चाहा थरा। परतु संगठन से 
उत्पन हिसा का वे निषेव नहीं कर सके थे। सत्याग्रह आन्दोछन में 
नो कई जगह हिंसा उभरी थी । विनोदा ने नपन कान्दोलन मे विशेषकर 
भावात्मक सत्याग्रह का ही प्रयोग क्या है जो गाँधी की अपैक्षा अ्रधिक शुद्ध 
मोर भहिसिक है ॥ 

आस्मनिष्ठ नैतिकता या नेतिकता के मनोवैज्ञानिक आधछधार के अन्तर्गत 
निष्कमंता और साधन-साध्य सिद्धात का विचार श्रस्तुत किया गया क्योकि 
दोना का सवंध हमारी मानसिक स्थिति से है भोर नेतिकता के निधारण में 
इन्हः सर्वोपरि आधार भाना गया है ६ परतु हमारो नैतिक साधना का अन्त 
कंवल भनावैज्ञानिक घरातलू तक जाकर हो नहा हो जाता । इसको क्रिया तब- 
तक चलती रहती है, जबंतक हम अपने नात्मिक स्वरूप को प्राप्त नही कर छेते 
हैं। निष्कमता ओर साधत शुद्धि के विचार में मानसिक सतुलन होता है 
परतु ये अपने आप मे पूण साध्य नहा हैं। इनके जाघार पर हम भाग के उच्च 
प्रकार के आध्यात्मिक जीवन म॒ प्रवश वर सकक्‍त हैं जिस मोक्ष, कैबल्य, नियाण 
या परम-साम्य वी सन्ला देते हैं। यहा हमारी बाध्यात्मिक नैतिकता का 
लडझय है। 


(ग) नैतिकता का आध्यात्मिक आधार 


एक भूल भधश्न है कि हम नैतिक क्‍यों बरतें ? इसके लिए हम वो जन्ध 
लावार दुदढिना पडेगा। हिन्दू मनीचियों ने नेतिकता के सर्वोच्च आावार 
आध्याकमिक्ता माना है। बिना आध्या-मिक्ठा के नातदता टिक नहों सकती । 
इसो सदभे मे आत्म तत्व का विश्ट्पण, कमशास्त्र का अध्ययन तथा मोक्ष 
कौर मोक्ष-सावत का बविच्वार काता है। गावी न भारतीय दर्शन व इन 
घिड्धातो को मात्र स्वीकार भर कर रिया था। विलु विनोबा से इन प्रश्तो पर 
मोनिक टग से विचार क्या है।॥ 
१ कमें-सिदात एक विवचन 

गावी और बन्य जझारतोब दाशनिको वी भातति विनोबा क्‍मवाद मे 
विश्वास रखते हैं तथा मोत्र की भ्रासतिके लिए कम वन्मन से मुक्त होता 
बअनिवाय॑ें मानते हैँ । उनके अनुसार मनुष्य के कार्यों का प्रभाव उसके चित्त पर 


नोति और घम-मीमासा [३२०३ 


पत्ता है, परिणामस्वरूप उस कम की ओर कर्त्ता का खिंचाव होने लगता है 
सदुकूम रहने पर उसका करू तारक झौर दुष्कक रहने पर उसका फठ मारक 
हाता है। चित्त पर कम के इसी प्रभाव या वेग को विनोबा कम-बधन की 
सज्ञा देत है ।' जबतक व्यक्ति कम बधन स॑ मुक्त नहीं होता, जीवन कौ पूर्णा 

वस्था बा अनुभव नहीं कर सकता है । 


प्रचलित कम सिद्धात को बिनोवा आालोचनात्मक हृष्टि से देखते है। इस 
सिद्धांत के अनुसार व्यक्ति के सदुकर्मों ओर दुष्कर्मो दा प्रभाव केवल व्यक्ति 
तक ही सीमित रटता है, नत्र उसस॑ मुक्त होने को सावना भी बैयक्तिक होती 
है ।॥ विनोबा इस दोपपूण मानत हु। उनके अनुधार दो श्रकार के कम हातव 
हैं---न्यक्तिगत कम और सामूहिक कम । प्रक्तिगत कम का फू कवल 
ब्यक्तित को ही भोगना पड़ता है। परतु सामूहिक कम के अनुसार किसा कर्म 
कय प्रभाव केवल «प्क्ति पर ही नही पटकर पूरे समाज पर पत्ता है। भर्वति 
की व्यक्ति के पाप-पुण्य का फल केवड उस्र ही नहां मिलता उसका फल 
सारे समाज को भोगना पड़ता है ।* विनोबा ने इसे उदाहरणो से नौर स्पष्ट 
करने का प्रयत्न क्या है। परिवार के कमी एक व्यक्ति की गलतो का फल 
समूचे परिवार को भोगना पडता है, कसी गिरोह का एक व्यक्ति गलत काम 
करता है, तो उसका फल सपूे गिरोह को मिलता है ऊापरवाहो से कसी लड़के 
हारा बीडी प्रीकर फ्क दने स केवल उसीका घर नही जलता समूचा गाव 
जलता है--तो यह सोदना उचित ही है कि दूसरे के सुकर्मों और दुष्कर्मों का 
फल हमे भोगंता पड़ता है ओर हंमारे कर्मों का फल सैमूच समाज को मिलता 
है । अत कम ववन-मुक्ति की सावना सामूहिक होगी। यहाँ एस्रो युक्ति दी 
जा सकती है कि हम अपने पूव जन्म के पाप के क्यरण ही दूसरे के पाप का 
ओर पुण्य क कारण ही दूमरे के पुष्य का फठ भोगने है। परत विनोवा वी 
राय में यह दूर झा अबध है जो उचित नहीं है। वास्तबिक्ता यह € कि 
मानव जीयन मे केवठ व्यक्तिगत जिम्मवारा ही नहा है सामाजिक दायित्व भी 
है।' सामूहिक दायेत्व के नित्र्ह नहीं हरने से उसका फठ ओोगना 
पत्ता है । 





१ विनोबा चिल्वत भके ३१ प्ृ० ३२२॥ 
२ विनोबा चिंतन, अक ७ ५० २६१! 
३ उपरिवत्त, पृ० २०॥ 


इ०४ ] ग्रौीवाद को विनोबा को देन 


अब्य भारतोय दाशंनिको की भाँति विनोवा तोन प्रकार के कम--प्रारब्ध, 
जुतारव्य और सचीयमान को स्वीकार करते हैँ । अनारब्ज बौर सचीयमान 
कर्मो का क्षय बास्मज्ञान से होता है, परतु श्लारब्व का क्षय भोग से हो होता 
है ।' अपवादस्वरूप ईश्वर की कूरा होने स॑ प्रारब्व का क्षय भी बिना भोग 
का हो सकता है ।* बिनोबा वी राय में ईश्वर गछत काम करने पर प्रेमवश 
सजा देता है, दण्ड की नीति स नही, बत पश्चात्ताप करने पर वह क्षमा कर 
सकता है $ ईश्वर केवल न्यायश्रिय ही नहो कस्णावान भी है । यदि राष्ट्रपति 
सुप्रीम कोट के द्वारा दिये गये प्राणदड को बदल सकता है, तो ईश्वर आरबध 
कर्मो के भोग से क्यो वही मुक्त कर सकता ?*रै वह हम सामूहिक के के फ्ल 
से भी मुवत कर सफता है बिनोवा का सामूहिक कम का सिद्धात वैज्ञामिक 
युग की देन है। विज्ञान मे देश काल वी दूरी को सीमित कर दिया है। तरहं- 
त्तरह के विध्वसक अम्त्र शस्त्र वल चुके हैँ जिनका विश्वव्यापी प्रभाव हो सकता 
है। दस्र परिस्यिति मे सामूहिक दायित्व के सिद्धात वा महत्त्व स्वय स्पष्ट हो 
जाता है। सामाजिक दायित्व का अनुभव करना आधुनिक समाज वी ज्वल्न्त 
जावश्यक्ता है। यदि हम अपन पटोसिया की समस्या के भ्राति सवेदनशील नहीं 
हैं, तो इसका प्रभाव स्वय के जीवन पर पडे बिना नहीं रह सकता । अत 
वितोया का सामूहिक कर्म का सिदात उनकी अपनी मसोलिक देन है। परतु 
*ईएवर क्या के आधार पर प्रारूब्च के भोगों का क्षय/--भावना को भद ही 
सुप्ट करता हो, वृद्धि को नही जँचती है । 
(२) मोक्ष और उसकी साधना 

ई(क) भोक्ष का स्वस्प---अन्य पुस्पा्वों वी तुलना से विनोवा मोक्ष को 
सर्वाधिक निर्दोष सानत हैं। अथ जौर काम के सवन स भफ्लता बौर विफलता 
दोनो भें हाति है, धम दी सावना में सूक्ष पालन से मोक्ष लेक्नि स्थूल पालन 
मे स्वग का भोतिक पुख मिलता है। परतु मोक्ष की साधना में सफलता और 
विफलता दोनो मे छाभ है क्‍्यांकि ईश्वर धम स भी ऊपर है, उसकी भक्ति 
मे हार या जीत हो, तो भी परिणाम एक ही है---मोक्ष / अत जीवन वी 


उपरिवत्‌, पृ० ८६ । 

उपरिवत्‌, पृ० २०५ 

भाव, विदोवा, साम्यसूत्र, २० ६७३ 
वबिनोबा चिन्तन, अंक ७ प्र० २११ 

3 विनोबा-चिन्तन, कक १5, ए० 3३29 ॥ 


ब्दछछ कष-ी 


नीजि और ऋश-मोराया (२०५ 


सभी प्रकार को नेतिक सापनायो के रुश्य है मोश को प्राष्ति॥ भोश हे 
सबध से श्री नरजिन्द के दियार का तिजोजा खष्हा वरते है। नी खरमिस्द 
के धनुसार मोशन समाप्ति नहीं साशात्‌ रूप दे ईररर के पास पहुँच कर अनुभव 
झेने की सवस्था है। सोझ का लनुभा छेपर पिर गगुष्य बोषे घाणी ने छोद 
में दाकर उसमे ऊपर रहकर उसको मदद करता है ॥९  जिनोजा ये कषुार 
मोशन ईश्वर और उसफी शाप्ति वो लब॒स्था है यहाँ तत करविश्द से उाता 
आम्य है । परदु वे अरदिन्द की बहाव ओर उदार बरे बादा यरे कलर्स (+ 
मानकर खड़न करते हैं ।९ मोज्ञ की अजस्पा थे हमारी शिव में हुप् भी 
चड़ाव उतार की त्रिया नही होतो, हम बची हो जगह पए रहते है।  इशी 
म्रकार नात्मा के पसय मे कहा जा सकता एै कि लात्या मे भड़ाव एत्ता नह! 

होकर उसवी पहचान होती है ।* श्र मोश दे यही जब है-जातायट्वात 
को अवस्या जिसमे मनुष्य वी सारी तुत्तियाँ गीत हो जाती है. बोर बहू पुणे 
नियृत्ति वी अवस्था यो प्राप्त वरता है,* परतु खोर रांप्रटू बा काये च०ता 
रहता है। विनोबा वी राय गे गोश्ष न सो स्थूठ राक्यिता वी धपह॥ है 
ओऔर न निष्क्रितता बी । यह प्राणी वो सूक्ष्म (या जो तबएया है शिवा 
परिणाम अधिक शक्तिशाली और व्यापक होता है । 


बिनोवा का यह विश्यास है कि शरीर रहते हुए एग. सुवित मो पृणता बा 
अनुभव नहीं वर सकते है फ्योवि जबतव शरीर कामम रहता हैं. तबतरे 
उसमे राग्नद्वंप का बुछ ने उुछ गात्रा मे रहना अगियास है ।* ११ १णें सवित 
का अनुभव पूणरूपरेण राग-द्वंप मे सम्राप्त द्वागा में गाय ही द्वी तवपा है: णो 
देहत्याग के बाद ही सनव है। विनोया वी राय मे सोदा ब्रातएद ही शव(वा 


१ विनोबा«चिन्तत, भेक ९, ६० १७ १८। 

३२ घितोबा चिन्तन, भव १५, पृ० १३७१ 

॥ विनोबा-चिन्तन, अत ९, ६० ५९ । 

४ उपरिवतू, पृ० १९ । 

५ उपरिवत्‌, १० १०। 

द «बौद्दार, राज हू सिंद विनोगा शवाद, (वाराणसी सर्व वीवा शॉदि प्रकाशन), 
पृ० ३२। 

७ विनोबा-चितन, प्रक ३१ पू० +* | 

८ बिनोबा चितन, अर ७, १५ २६) 
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३०६ ] गाँधीवाद को विनोवा की देन 


है। थात्मज्ञान ही मोक्ष है और जहाँ आत्मज्ञाव है वहाँ आनन्द भो है।' 
परतु मोक्ष का आनन्द भौतिक जौर शारीरिक लुख के आनन्द से गुणात्मक 
हृग्टि स भिन्‍न है ।* मोझ्ष वी कल्पना सामूहिक ही हो सकती है। विनोबा 
वी राय में 'मेरी-मुक्ति!* आत्मविरोवी पद है क्योकि “मैं? भाव बाते ही बधन 
होना स्वाभगविक हैं। यह विनोवा की मौल्कि युकति है। अन्य भारतीय 
दाशंनिको की भाँति विनोबा जीवन-मुक्ति जौर विदेश मुकिति--दोनो को मानते 
हैं | जीवन मुक्ति सू_्म कमयोग वी अवस्था है । 


(ख) भमोक्ष-साधव 


१ सूक्ष्म क्मथोंग मोक्ष साघन के रूफ में सूक्ष्म कमयोग वी साधना 
विनोबा आवश्यक मानत हैं क्‍याकि सूश््म कर्मायोग के द्वारा ही जीवन-मुकित 
मिल सकती है?! बच्च यहा पुक्ष्म कर्मेग्रोग की क्विज को समझना वरेक्षित 
है। विनोवा की राय में सूक्ष्म-क्मयोग में स्थूरू क्रिया कम होती है, परतु 
हृदय शुद्धि का कार्य अधिक होता है ।४ हृदय की शुद्धि के कारण थोडे-से कर्म 
अथवा मात्र उपस्थिति स ही कर्म की शवित वढ जाती है, ठीक उसी प्रकार 
जिस श्रकार होमियोपैथी वी दवा को घोटाई करने से दवा की ताकत बढ“ 
जाती है जीर स्थूट परिमाण कम हो जाता है। सूक्ष्म कमयोग मे क्रिया को 
अपेक्षा वाणी, भाव भौर चितन का महत्त्व अधिक होता है ।९ अत इसमें हमारी 
“बाह्य सवेदना, सहानुभूति, और मभिनन्‍्दन मानसिक तथा जाम्तरिक सहानु- 
भूति, अभिनन्दन मे परिणत हो जाती है ।”* साधक मे किसी भी प्रकार की 
अह कृति, सकल्व गौर वासना नही होती ।< 


सूदम कम'योग मे साधक सृष्टि से विमुख नहीं होता है । विनोबा वी राय 
भें इससे हम सूप्टि वी ओर अभिमुख होते है ! इसमे इंश्वर वा 'अभिष्यान! 





भावे, विनोदा, विचार पोयी, ४० १४। 

ब्योशर, राजेद्र सिंह, विनोबा-सबाद, १० १६। 
बिनोबा चिन्तन, भक १४, २० ९११ 
उपरिवतू प०९२॥। 

उपरिवत, प्रू० २० २१३ 

ऊपरिवतू, पृ० <०। 

डपरिवत, प० ११। 

उपरिवत्‌, ए० १७ । 


कै छड़ी ओम 2७ /0 2७ 


नीति और घमर्मं-मीमासा [३०७ 


(सब्टि को सामते रखकर घ्यान करता) किया जाता है ।' इसीलिए विनोबा 
सुक्ष्य कमयोग में प्रवश करने के बाद से (१६६६) ग्रामदान, शान्तिमेना और 
प्रामाभिमुख खादी की मोर अभिमुख रहना चाहते है, उसमे स्त्रय ठुछ करना 
नहीं चाहते । बब तो वे आश्रम की परिधि से भी बाहूर जाना नहीं चाहते । 
इसी प्रकार कोई भी योगी अपनी स्थूल भक्ति, ज्ञान, ध्यान इत्यादि को छोड़कर, 
उसके आतरिक या सूक्ष्म रपो का पालन करता है ।* अपने स्थूछ कर्मों का 
ल्‍्थाग करते-करते योगी बपने को सूक्ष्म, सूक्ष्मतर, सूक्ष्तम, और शूल्य वी 
अवस्था म परिणत कर देता है ऐमे मुक्त पुरुष के द्वारा सृध्टि की संदा अनन्त 
रूप से होती है ठोक उसी प्रकार जिस भ्रकार सूर्य के बिना साक्षात्‌ सहयोग के 
भी उससे अनन्त कार्य होते रहते हैं। सूक्ष्म कमयोय की कल्पना विनोबा वी 
अपनी मौलिक देन है। बबतक 'क्मेयोग' को धारणा भाई थी छेकिन “सूक्ष्म 
कमयोग' को नहीं । 


२ सामूहिक समाधि जैसा हम देख चुके हैं कि विनाबा के अनुसार सामु- 
हिंक कम जोर सामूहिक मोक्ष होते है, अत सामूहिक मोक्ष की प्राप्ति सामुहिक 
रुप से सावना करने पर हो हो सकती है । इस सामूहिक समाधि कहते है । 
सामृद्विक समाधि की चर्चा यद्यपि प्राचीन ग्रथो मे भी है परतु प्रेरणा गाधी 
और विनोबा के विचारो मे अधिक है ॥ विनोया प्राचोन ल्राध्यात्मिक साधवा को 
चुटिपुण मानते हैं जिसमे साधक “विद्या? और "मुक्ति! के सबंध में भी मैं! और 
“मेरा” से पर नही उठ पाते है तया उन्हे सीमित बना देते हैं। “मैं” के स्थान 
पर 'हम' की साधना का विचार ही विनोत्रा के अनुसार सामूहिक समाधि है ।* 


“समाधि? का अथ॑ है 'समस्वयुक्त चित्त” । "जिस बित्त मे बिकार स्पर्श 
नहीं, अहता-ममता नहीं, सकुचित भाव नहीं”, ऐसा दैज्ञानिक' चित्त समाधि 
कहलाता है ४ सामूहिक-समाधि से सारा समूह अपनी मन की बवस्या से 
ऊपर उठ जाता है। इम भूमिका म॑ आप पर व्यक्तिगत, साम्प्रदायिक, जातीय), 
अथवा राष्ट्रीय भट्कार समाम्र हो जाते हैं तया सपूर्ण समाज स्व॒दन्न चितन जौरः 


4 उपरियत्‌ , पू० ६॥ 

२ उपरिवत्‌, पृ० १५॥ 

३ भावे, बिनोदा, आस्मशान और विज्ञान, पृ०्ध्पा 
४ विनोबा-चिन्तन, अंक २६-२७, १० ४९-६०। 


इ्ण्द्पु गाँघौबाद को बितोबा की देन 


त्तदह््व निर्णय के आधार पर चलता है ।९ इसमे साधना रा बिपय सामुदायिक 
सेबा हैं।* जिसमें समाज के भीतिक बलयाण के बतिरिक्त, नैतिक और 
आध्याहिमक विकास की चिता की ऊातो है $ सामुदायिक सेवा के पीछे भी 
अरयक्तिगत साघना का विचार न रखकर सामुदायिक साधना का लक्ष्य रहता 
है।१ वक्त इसमे व्यक्तिगत स्वार्थ मौर साधना सम्मूटिक स्वार्य औौर साधना मे 
चपरिणत हो जाते हैं । 

सामूहिक समाधि मे एकरसता होती है॥ इसमे क्सिी भी प्रकार का दंत 
नही रहता । जो समाधि हम बपने लिए चाहते हैं वी समाधि समाज के लिए 
भी चाहने हैं। रामकहृष्ण के भक्त कहने हैं---'“जाहमनोहिताय, जगत सुखाय 
चर 3" इसका बर्य॑ छुआ कि बे “ अपने लिए तो हिंत वी साघना करते हैं परनु 
समाज के लिए मुख चाहते हैं ।”४ इसमे एक दंत रह जाता है॥ शअ्रशन है 
कि अगर अपना हिस सोर्चेगे, तो जनता व्यग हित क्‍यों नहीं सोचेंग्रे ” इसलिए 
कि कसी झछी इच्छा के विरुद्ध हम उसपर छहित लाद नहीं सकक्‍ते। यह साधक 
की मर्यादा है | इसीटिए अब भक्ति को भी सर्वेदिय में रूपातरित करना होगा । 
विनोबा का कहना है कि “रामक्ृष्ण को जो समावि लगी थी उसे अव हमे 
सामाजिर बताना है ॥”? यही ज्ञानदेव ने बह दिया है--“बुद्धि ये बैभव अध्य 
नाहि दूजे 7” इसलिए प्रह्लाद ने वर समागा था--“मैं ककेला मुक्त होना दही 
आाहता हु ॥7 मोद् अकेठे पाने की बस्नु है भी नहीं। मैं” के झाते ही 
अ्मोद्ष! भाग जाता है॥ “मेरा मोक्ष" यह वाक्य ही, व्याघादल हैं। यहाँ 
विनोबा के विचार का काण्ट के नैतिक सावंभौसवाद से सामम्य है जिसमे उसी 
कार्य को उचित की सज्ञा दी जाती है जो सभी के लिए लाग्रु हो सके । बिनोवा 
की राय में किसी कार्य को उचित-बनुखित, ल्यभत्रद और हानिप्रद सिद्ध बरतने 
के पहने उसे सार्वजनिक वनाकर देखना चाहिए। यदि परिणाम ठीक भाहा 
है, तो कम उचित है, और अआपत्मघातक होने पर अनुचित ॥ भीख माँगना और 
दिसा करना अनुचित इसलिए हैं वयोकि सभी ब्यक्ति इनको साधना घुरू कर दें, 

2 उपरिबतू १पु० ९१। 

२ बिनोबा-चितन, अक २३, १० ५१४-११५। 

3 उपरिवत, पु० ७१४-१३१४ 

<  दितांबा जितने, अक्त २६ २७, पृ <द। 


नीति और धरम मीमाॉसा [ ३०६ 


तो इनका अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा ।६ बस्तुत बितोंबा व्यक्ति ओर समाज 
वो मौडिक एकता में विश्वास करते हैं । अत व्यक्ति के लिए जो श्रेष्ठकर है बहो 
समाज के रिए भी है। 


सामूहिक समार्षि में ब्रह्मविद्या को गुप्त रखते कौ योजना नहीं है। इसम 
अह्य-विद्या वा अनुभव किया जाता है, सतो के द्वारा बताये गये ज्ञान को पह- 
चान कर उसे नया रूप दक्र, समूचे समाज मे उसका व्यापक प्रयोग किया जाता 
है ।* विनोजा दी राय मे---“जँसे वैज्ञानिक प्रयोगशाला म प्रयोग करता है और 
उसका कुछ नतीजा आने पर उस समाज पर छागू विया जाता है--वैसे ही 
आध्यात्मिक प्रयोग पहले वर्याक्ति के जीव क्षेत्र मे किये जाते है और फिर समाज 
मे लागू विये जात है।!२ ऐसी समाजि म हम स्वायी जपरिवर्तेनीय, नलखठ 
ओर जमीम सिप्रित्ति मे जीते हुए पडोसियो को सवा करते हुएं, “परोसिया परः 
अपने जैसा प्रेम करो” का चितन करते-करत, वैसी अनुभृति प्राप्त करते लगते 
है ।४ यहाँ अह के नाश होने से व्यक्ति के नात हम नप्ठ हा जाने है फिर भी 
झमीमता थऔर मुक्ति ढी ओर हम क्षागे बढने जाते हैं । अन्त भ हमारी अनुभूति 
सहज भाव से फैलतो जातो है भौर क्रम-क्रम स विश्व का परिवर्तन' होने छगंता 
है ।४५ इस समाणि मे फोई क्लेश, दगा, फपाद जादि नहीं होते, सबका समा« 
घान होता है।६ इस समावि की आनुभूति का बाधक तत्त्व लविद्या जौर परि- 
स्थिति वी प्रतिकूल्ता है ।५ 


सामूहिक समाधि की धारणा विनोश की मौलिक देन है यद्यपि इसका 
बीज-तत्त्व गांधी के नीति और बर्म के सामुहिक और सर्वव्यापक विनियोग में 
है। यह आधघुनिक विज्ञान जौर युग के अनुकड है। आज मोक्ष व्यक्ति को 
समस्या नही है, समाज की समस्पा है । हर व्यक्ति समाज वी वर्तमान स्थिति 
स्‌ असतुप्ट है तथा उसके दोषो क निराकरण क॑ लिए चिंतित है। समाज की 
बुरास्याँ अविकतर समाज कद्वित है । समस्त समाजे द्वारा साधना स ही इनच्ए 

3 भावे, विनांबा, सर्वोदय-विचार और स्वराज्य-शास्त्र, ५० १५१-%३॥ 

२ विनोधा-चितन, अंक प४ १० ९०) 

$ उपरिबत, प० ८७) 

४ भाबे, विनोबा, आत्मज्ञान और विज्ञान, १० २८१ 

७ उपरिवत, पृ० र७ २६।॥ 

६ बिनोबा चिंतन, अक २५, पृ० २६। 

७ उपरिबतू७ १० २३१ 


3१० ] गाँवीबाद को विनोया की देन 


झन्पुठन हो सकता है। सामाजिक वृत्ति के विकास स॑ हो संच्चा मोक्ष प्राप्त हो 
सकता है। देहमुक्ति कोई मुक्ति नहा, झद्कार मुक्ति ही मुक्ति है । 


है साम्य योग मोक्ष को खाना के लिए भारतीय दर्शन मे कई प्रकार 
के योगो की चर्चा हुई है। शकर चानयोग, रामानुज भक्तियोग, छोक्मान्य 
४वठिडक कर्मंपोग, और गाँधी बनासक्ति-योग को भोक्ष का सावन मानते हैं। 
अतएव इनवी राय में गीता की शिक्षा उक्त योगो की है। विनोवा के अनुसार 
साम्य-योग ही मानव जीवन के चरम लक्ष्य वी प्रासि क्‍य माय हैं। ज्ञान, गम, 
अक्ति और भनतासक्ति इत्यादि व्यावतेंक चीज है * इनके द्वारा हमारे जीवन 
मे सुरक्षा मिल्ल सकतो है, परसु वास्तविक प्राप्य वस्तुओ का निदर्शन नहीं 
हो सकता । सपृर्ण जोवत का रहस्य व्यावर्तस और भावात्मक दोनो तत्त्वो बी 
साधना म सन्निहित है जो हमे साम्पयोग म प्रास होता है ।६ 


'साम्ययोग की धारणा का विडास विनोवा वेद, ब्रह्मसूत्र, मनुस्ठ्रतति, 
सन्तवचन, औौर श्रीमदुभागवत्‌ गीता वी शिक्षा के आधार 'पर बरत हैं। 
साम्पयाग का उद्देश्य साम्य की प्राप्ति करना है। साम्य का अथ॑ है सतुलन 
स्थिरता एक्ठ्ा अथवा तादात्म्यता। य अर्थ जीवन के खपूर्ण भ्ायामा के 
लिए प्राह्म हैं। इसजिए साम्ययाग क आवार पर आर्थिक सामाजिक, नैतित 
मानसिक, वैत्ञानिक तथा काध्यात्मिक साम्य की प्राप्ति की जा सदती है। साम्य 
की प्रक्रियाएँ भित्र भित हो सकती हैं पन्‍्तु इन सभी प्रक्रिया ते की एन ही 
मिलन विन्दु साम्य है ।* संन्यास के द्वारा सभो ज्रत्घर की आसक्तियो का त्याग 
होता है। योग के द्वारा सभी श्रकार के खावना का सतुरून होता है । परतु 
दोना के द्वारा हमारे चित्त मे साम्य उतपन्‍न होत' है जो भय साम्या वो सिद्धि 
सर सहायक है। साम्य योग म सयप्स और योग दोनो एम्त्र उपस्न्ति होत हैं 
-इसलिए भी साम्य होता है १४ 


साम्ययोग का आाघार समन्वय का तत्त्वतान है ।४ समन्वय के तत्त्व-ज्ञान 
पर ही व्यक्ति और समाज की बुनियाद कायम रह सटती हैं अत साम्ययोग 


भावे विनोडा, साम्पसुत्र, पू० ५ । 
उपरिवतू, १० ९ | 

बिनोवा चिन्तन, अंक १९ ११५ ए० ३८ । 
उचरिवत्‌ ए० प८। 

उपरित्‌ एृ० ३७॥ 


। 
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मे कई प्रकार के समन्दय देवे जात हैं ॥ आत्मा कौर शरीर का समन्वय, व्यक्ति 
आर समाज का समस्वय, सभो प्रकार के दत्त्वताना का समन्वय, योग जौर 
सन्यास का समन्वय तथा सग्रुण निमुण का समन्वय साम्य योग के सार है । 
साम्पयोग की प्रक्रिया में पह़े शारीरिक, मानसिक, सामाजिक, आर्थिक, 
नैतिक इत्यादि अपर साम्या वी स्थापना का प्रयत्न किया जाता है ।'* परतु 
इनको स्त्रापना विवेक के! आाघार पर वी जाती है ।* क्लज़ेम प्रक्रिया के द्वारा 
साम्य की स्थापना नहीं हा सकती, इससे साम्य के बदले विषमता पैदा होती 
है।* साम्य का अनुभव्‌ एकरसता म नही, सृष्टि को जनेम्ताओं के मध्य 
होता है।* साम्य स्वापित करन के समय व्यक्ति के सम्वार का ख्याल रखना 
आवश्यक है । अत साम्य का अथ यारणितक साम्य नही है ।" गाणितिक साम्य 
से दुनियाँ का आनन्द ही समाप्त हो जायगा । साम्य में सभी का समाघान 
होता है, 'साम्य समाधान? ।६९ #त साम्य स्थापित करने के सुल मे प्रेम है । 
इसका अच्छा उदाहरण परिवार मे मिलता है जिसमे एक दूमरे के प्रति प्रेम 
रहता है परतु सभी के लिए खब कुछ समान नही होता । परिवार के हर व्यक्ति 
की जरूरत और क्षमता भिन्न-भित होतो है। दसीके अनुसार वह उपभोग 
ओर काय का दायित्व सिएता है। विनोवा समाज में इसी प्रकार के साम्य 
को स्थापना करना चाहत है जिसमे समाज वे सभी व्यक्तियों वा समाप्त हो । 
अत उनके अनुसार साम्य सामूहिक साथना का विपय है ।0 स्रामाज़िक साम्य 
की भाति ही हमे अपने जीवन मे अन्य अपर साम्यो को स्तरापित करने को 
आवश्यकता पटतो है ॥ परतु +वलछ अपर साम्यों को स्थापित करता ही मानव 
का लल्‍खय नहीं है | इन अपर साम्यो का स्थापित करने से परम साम्य का दर्शन 
होता है जिमे ब्रह्म साम्य भी कह सकक्‍त हैं। परम साम्य पहले स हो स्थापित 


भाष, विनोद, साम्यसूत्र, ४० १२) 

मभावे, विनोदा, आल्मज्ञान और विज्ञान) ६० ६६। 
बिनोबा-चित्तन, अके ५६ ५७, पु० २5१ ॥ 

भावे, विनोबा, आत्मज्ञान और विज्ञान, ६० ६६। 
उपरित्‌, ४० ८६ । 

उपखित्‌ू, पृ० ६६ । 

विनोदा-चिन्तन, भेक ५४, पघृ० ६०-९१३॥ 

भावे, विनोद, साम्पसुत्र, $० १२। 
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अहते हैं । व्यक्तलिंग और बव्यक्ताटिग--दोनी चान वी लवस्याएँ है। एक्म 
जान प्रकट ल्‍प से रहता है, दूसरे मे गुप्त रूप स। वैस ज्ञानी जा स्थूल स्प 
से कम॑कम वरते हैँ परतु जिनवी वाणी स प्रति क्षण ज्ञान ही व्यक्त होता ही 
ड्यक्तलिंग ज्ञानी कहलाते हैं। परतु जिनत तान गुप्त रहता है, परोपकार व 
काय में व सदा सल्टीन रहते हैं थाडा कभो व ज्ञान वी वात करत हैं, व 
अव्पक्तलिंग ज्ञानी कहलावे हैं । इसी प्रकार क्मयोग को हृष्टि स जो चौवीसा 
घट कम में रत रहते हैं वे व्यक्तछिंग कर्मयागी तया जो खुद तो कर्म नहीं करत 
चपरतु दूसरा के कर्म के लिए प्रेरणासोत का झाम करते हैं वे अव्यक्तलिंग कम 
यीगी कहलात हैं । इस प्रकार ज्ञानी नौर कमयोग्री म कोई भी भद नहा है। 
जो ब्यक्ता”िग कमयोगी हैं वे अव्यक्तलिंग ज्ञानी हैं। एक अकमं में कम को 
जेरित करते हैं दूसरा कर्म म जकम का अनुभव करते हैं।' इस प्रकार वितीवा 
ज्ै अनुसार अकम जो मानसिक साम्य की स्थिति है, कम स विट्ग नहा है। 
कम ही उसवी जननी है । अत साम्य का साघना म यह आवश्यक है । 


(घ) गुण विकास साझय क» प्रकृति के त्रंगुण्य खिद्धाल को मानते हुए 
बिनोया साम्य की स्थापना के लिए प्रकृति का शोवन, नर्थात्‌ चित्त के सत्व, 
रज और तम--तीना गुणा का शोवन आवश्यक मानते हैं। जीवन वी मोजना 
म॑ वे इन तीनो का उचित स्यान देना चाहते हैं ।* अर्थात्‌ “सत्व गुण की पठरी 
पर रजोगुण के इजन को बढाता कष्टिए जिससे तमोगुण के ल्ब्बि माग बढ 
सक । * इस योजना म थोश-सा भी उल्ट-फर करन पर जीवनरूपी थ्राडी 
आगे नहीं वढ सकती है । 


सत्तवगृुण का लक्षण ज्ञान है ।* इसके आधार पर जीवतव की बुनियाद 
डालन से हमारा जीवन ठीक रहता है॥ यह हमारे जीवन म दिघानिर्देशन 
का काम करता है। परन्तु ज्ञान के साथ भी अहकार रूपी अशुद्धिया मिली 
रहती हैं ।५ अत बिनम्रता* तथा ईश्वर भक्ति० के द्वारा हम इनका शोघन 
4 उप्रिषत्‌ प० ३६॥ 
|. उप्ररिकतू घृ० ऋ४। 
३ उपरिवत्‌, पु० ४५ । 
४ उपरिचतू, पु० ६१। 
५ उपरिवत्‌ पृ०३१। 
< उपरिवत्‌, पृ० ६३॥ 
७ उपरिवत्‌ पृ०६७। 
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कर सकते हैं। रजोगुण का स्वभाव है खत और शरीर मे गति लाना ।* जीवन 
के लिए शरीर-दत्द्िय और मत्त का देग बावश्यक है, परत्तु इनका वियत्रण भी 
आवश्यक है । जन्यथा हमारी जीवन-्यात्रा निश्चित दिशा म जागे नहीं बढ 
सकती है । रजोरण के शोपन के लिए स्ववम का पालन आवश्यक है । “बेगस्य 
शमत स्वर्ण)” ९ मन का यतिघोल होता स्वाभाविक्र है, बत उसे कोई तिश्चित 
चस्तु मिलनी ही चाहिए और वह है स्वधर्म । तमोगुण का स्वभाव है आल्स्य 
और जइता । इसके शोचत के दिए शरीर-श्रस और गाढी निद्रा का बविन्नान है। 
"श्रम सजात वारिणा?, * कौर “बतिप्रमाद ज॒तन्द्रा ।” ४ शरीर-अ्रम से भाल्स्य 
दर रहता है तथा रात मे ठीक नीद आती है। मन प्रसन्‍न रहता है। शरोर- 
श्रम नही करने से नींद के बदले तन्द्रा वी अवस्था में हम रहते है। तद्धा के 
कारण प्रमाद बढ़ता है, अत श्रमाद रो अतादा स ही जीता जा सकता है। 
इस प्रकार प्रकृति के तीनो गुणों के शोघन से साम्य की प्राप्ति मे सहायता 
मिलती है । 

(ग) निध्कर्ष. गास्यमोग की साधना में उपयु क्त चार गाषनों को मोक्ष और 
अध्यात्म दोनो का साथन मान सकते है । जैसा हम पहदे देख चुके है कि आत्मा" 
नुभव और ईश्वर-प्राप्ति ही मोक्ष है जिसम॑ आन्तरिक व्यापक चैतन्य का अनुभव 
होता है। साम्ययोग की चरम परिणति ब्रह्मानुभूति मे होतो है जिसके भल्तगंत 
अन्तर्वाह्य सभो वस्नुएँ जा जातो हैं। इसमे पूरे ब्रह्मा” के एक्ट्व का अनुभव होन 
रूगता है । इसी को विनोबा परममसाम्य मथवा अध्यात्म कहत हैं। अध्यात्म गपने 
में पहचाना जाता है !५ अत हम इस निष्कर्प पर बाते हैं कि साम्ययोग वी 
सावन साध्य श्य खलाओ मे घर्मं और मोक्ष भी परम-साध्य के साधन है जो 
नैतिकता का सर्वश्रोछु प्रत्यय या नि श्रोेयस है। समस्त अपर साम्यो की साधना 
का यही लक्ष्य है। 

गाधी और बिनोवा के समस्त नैतित्ः सिद्धातों को देखने से यह लगता 
है कि गावी ने सामाजिक नीति और घधम को सामान्य ढग से अहिसा के 
आधार पर स्थापना वी थो। इन नीति और धर्मो की गहराई मे अवेश 
करने का प्रयास उन्होंने वही किया था । विनोवा ने गाधी के नीति धर्म में दो 

३१ उपखित्‌, पृ० ४९) 

२ उपरिवत्‌ पु० ७८ 

इ उपरिवत्‌, पु० छर । 

४ उपरिवत्र, प० ७७। 

५ बिनोबा जचिस्तन, अंके ६४-४५ ४६ प्‌० रे४७ | 
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द्वारा आत्म विकास भौर दूसरे का कल्याण होता है वह नैतिक कक्‍सें है।* 
विद्युद्द नैतिकता म गाँधी परमार्य* कौर निष्कर्मंता'--दोनो को देखते हैं । 
नैतिक नियम के सबंध में भी उनके अपन विचार हैं। उनके तनुखार नैतिक नियम 
राज्य और अन्य दैशिक तथा कालिक नियम स॑ भिन है। पहले प्रकार के नियम 
बाह्य नियम होते है, परतु नैतिक नियम का सवध हृदय से है।* यह हमारे 
अन्तगंत स्थित ईश्वर का नियम है और हमसे व्यास तया सर्वोच्च नियम है। 
यह नियम मतो से भिन्न अपरिवर्ततीय दिय्म ६ है जिसका ज्ञान सब को समान 
रूप से नहीं होता । ज्ञान नहीं होने पर भी इसकी सत्ता समाप्त नद्ीं होती 
जिस प्रकार सूर्य को नही देखने से उसकी सत्ता समाप्त नही हांती है ।* गराधी 
के विचार म आतरिक नियमबाद और नैतिकता के जन्मजात मत्यम का सिद्धात 
छिपा है। इत दोनो अकरर के चिद्धातो की इन दिनो काफी आलोचना हुई है / 
नीतिशास्त मे प्रमाणीकरण वी आधुनिक पद्धतियाँ वाह्य मनुभव की श्रामाणि 
कता की अपेक्षा रखती है। परतु गाँवी के दैंतिक' नियम के प्रत्थय का बातु 
भविक प्रमाणीक्रण नही हो सकता । अंत बआाघुनिक नीतिशास््र के हष्टिकोण 
ख इसका महत्व नगण्प है। परतु जीवस-वरटा वी दृष्टि स यह सहछत्त्पपूण है। 
नीतिशात्म का मुरय विपय क्बल नैतिक प्रत्ययों और वाक्‍या का प्रमाणीक्रण 
ढूढना नहीं बल्कि नैतिक कर्ता का उचित निर्देशन करना भी है। गाँधी ने 
जीने की दृष्टि स दैतिकता पर विचार क्या है। इस दृष्टिकोण स गातरिक 
आवाज ही दैनिक जीवत सर जौचित्य जनौचित्य का विवक कर सकता है। फिर 
नैतिक प्रत्ययो और वाक्‍्यों को पूणरूपेथ तथ्यात्मक प्रत्ययो और वाक्यो भें हम 
धरिणत भी नहीं कर सक्त। जोवन का भूल्य प्रवहमान है, उसकी पकड तो 
जाने से ही हो सकतो है, केबल वोद्धिक ज्ञान श्राप करने स नही । इस भश्रकार 
चर्म ओर नैतिकता---दोनो मे कोई मोलिक भेद नहीं रह जाता है ॥ जधिक-से- 
अविक हम इतता ही कह सकते हैं कि घर्में का सीवा सबध हृदय के भावों स 
ओऔर नैतिकता का सीवा सबंघ हमारे आचरण स है। 

जज जु का फ़9 
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याँधी के लनुसाद घर्मं जौर नैतिकता--दोनो एक दूसरे की अपेक्षा रखते 
है। बल्कि यह कहा जाय कि वे एक दूसरे के पूरक हैं। नैतिकता के पालन केः 
लिए धार्मिक भावो का रहना अनिवायें है | यद्यपि समसामय्रिक नीतिशार््री इस 
विचार से सहमत नही है। कटे बायर के अनुसार नैतिकता का अन्तिम वारण 
समूह के हित का झपाल रख कर झपने स्वार्थ को जीतना है।' य नैतिकता के 
पाठन के लिए स्वसमर्येक युक्ति (5६6 5ए0एए०7४गशड्ठु #2४5०१) पर बल देते है । 
परतु ग्राँवी घम को नैतिकता का आघार इसलिए मानते हैं, क्योकि नैतिकता 
के पाछन मे कभी-कभी हमे असह्य वेदनाओ को सहना पदता है, अनेक त्याग 
करते पड़ते हैं, कभी-कभी पिता, पत्ती, मित्र और दुनिया के विएद्ध लावाज- 
उठानी पड़ती है। ऐसी विकट घडी मे ईश्वर-विश्वास तथा घर्मं के सिवा दूसरी 
कोई वस्तु नहीं है जो हमे शक्ति प्रदान कर सके । इसीलिए थे कदते टै--नोति: 
रूपी बीज को जबतक धम रूपी जल का सिचन नहों मिलता, तबतक उसमे 
जकुर नही फूटता । पानी के बिना वह बीज सूखा ही रहता है और लबे अरसे 
तक पानी न पाये, तो नष्ट भी हो जाता है।'”* इसी प्रकार धम के लिए भी 
नैतिकता का आधार चाहिए। शायद इसीलिए दुनियाँ के बडे-बडे धर्मों की. 
नैतिकता के नियम समात ही हैं तथा सभी घम-सल्यथापको ने एक स्वर से 
नैतिकता को घम का भाघार माना है।' धम ओर नैतिकता के इस परस्पर 
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३२० ] गाँधीवाद को विनावा को देन 


निर्भरता को देख कर गएदी न इन दोनो को एक ही नाम से पुकारते में कस 
अकार की गलती नहीं देखी । फिर भारतीय परम्परा में तो धर्म मोर नैतिकता 
दोनों एक है हो । 


चर्म और नेतियता की एकता में शायद गाँवी के सावन पाध्य की एकता 
दा सवांशास्त्र छिपा है। नैतिकता साउन बौर घम्म साध्य माता जा सकता है | 
परलु दूसरे इष्टिकोण स देखते पर धर्म साधन जोर नैतिकता साध्य हो जातो 
है। यदि घमम का बर्थ निष्ण्मता के भाव को प्रास करन स है, ती नैतिक नियमों 
का आपुष्ठान इसका साधन हो जाता हैं। परतु यदि निष्कमता वी सिद्धि के 
लिए ईश्वर का सहारा लेना पता है, तो यहा घर्म साधत और नैतिकता साध्य 
हो जाती हे | परतु गाँवी ने धम स अविक न॑तिकता घर वल दिया है क्याकि 
उनकी गोजता में साध्य स साधन का मर्वत््व अविक है। मनुष्य वो सकक्‍ल्‍्प की 
पहचान साधन के चयन म हो होतो है । 


परतु अभिव्यक्ति की अरुपण्ठता से गावी वो सवंया मुक्त नहीं क्या जा 
सका है । जैसा उन्होन धर्म और नैतिकता के सवन मे कही है उससे हमारो 
बीछ्धिक जिज्ञासा शात नहीं होती । व्यावहारिक रूप स तो घम ओर नैतिकता 
का भदद मानना ही पडेगा । यदि मानव कल्याण और निष्वर्मता/ नैतिकता 
ओर धरम दोना है, तो हमे यह भेद करना हागा कि वे क्सि अर्थ मे धमम हैं और 
क्सि अथ॑ में नैतिकता | शायद इन्हे नैतिक इसलिए कट्ठा जाय कि इनके द्वारा 
मानव के व्यापारों के औचित्य और अनौचित्य का निर्वोरण होता है धामिक 
इसलिए कि इनके दारा आत्मानुभव अथवा ईशवर-साक्षात्तार होता है। धर्म 
का अर्थ भी सम्राज आत्मा ओर इश्वर के साथ अपने को जोडना है | बत 
ज्यावहारिक रुप से यह मानना पडिया कि तीति सोच दी भूमिका हैं और 
घम ऊपर की । दोनो आपस से इस प्रकार सववित हैं कि वे एक ही सत्य के 
दो पहलू हो जात हैं ॥ 


समसामयिक नीहछिशास्नी यह प्रश्न करत है कि हमे क्‍यों कोई नैतिक काय 
करना चाहिए ? इसके उत्तर म छक्ष्यवादियों, निधमवादियों कौर ईश्वर- 
बादिया---सभा की यग्रुक्तिया को खडित कर कटे वायर ने यह तक दिया है कि 
नैतिक कम करन से नपने सहित सभी के हितो की रक्षा होती है।* इसलिए 





]. क्रगच्छ, छिपए, 286 2 20 ण॒ ॥7९७, 9 - 34 


नीति और धर्मं-मीमासा [३२१ 


इसमे स्वविषयक  ( 5०-६&८६०७व)म्ठ )! और परविषयक (0फ्र०ए- 
#6छ्००व5४) * दोनो प्रकार को युक्तिया (/१८७५०७) आ जाती हैं । यद्यपि गाँवी 
नैतिकता के ज्ाघार के रूप मे ईश्वर को लेते है फिर भी गहराई मे विचार: 
करने पर इनके विचार और बायर के विचार में काई विरोध नहीं मालूम पडता ॥ 
बल्कि बायर के विचार से गादो के विचार का समर्थन ही होता है। गाँधी जब 
नैतिकता के अतिम जाधार के रूप मे ईश्वर को मानते है, तो इसका अर्थ यह्‌ 
क्दापि नही होता कि हम शुभ कम व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर के भादेश से करते हैं । 
उनकी ईश्वरवादी नीति के तीन अय॑ किये जा सकते हैं--- 

(क) हमे नैतिकता का पॉकन करना चाहिए क्योकि यहौ प्रत्प है । 

(ईश्वर--सल्य) 

(ख) हमे नैलिकता का पालन करना चाहिए क्योकि यही; सभी के हित से 

है । (ईश्वर--समभी ब्राणी) 

(ग) हमे नैतिकता का पालन करना चाहिए क्योकि यही ,अतरात्मा की 

लावाज है। (सत्य--भतरात्मा की भावाज) 

यदि ऊपर के तीनो अर्थों को लिया जाय, तो सचमुच नैतिक कर्मों का 
अंतिम कारण अपना अस्तित्व सहित सभी का अस्तित्व ही हो जाता है। सत्य 
की दृष्टि से प्रत्येक व्यक्ति का शुभ समान है । प्राणी की दृष्टि से सभी के मूल्य 
समान है तथा भात्मा की दृष्ठि से सभी बराबर है ॥ अत गाँधी ने नैतिकता 
को ईश्वर पर परिवेष्ठित किया है, फिर भी इससे नेतिक युक्तियों में बाह्यता 
या कमजोरी नहीं आई है। इसमे खूबी यह है कि आस्तिक और नास्तिक 
दोनो के विचारों का सभन्‍्दय हो जाता है । 

(ख) विनोदा की देद विनोबा गाँवी को भाँति धर्म और नैतिकता 
की एकता की स्थापना नहीं करते है। उत्होगे भित्र-भिन्न सद्भों मे जो धर्म 
को विवेचना को है, उससे घ॒र्म और नीति पर अच्छा प्रकाश पडता है। भरत 
पहले यहां पर यह विचार कर लेना अनिवाय है क्लि विनोवा ते धर्म का प्रयोग 
कितने अर्थों मे क्या है ? “धर्म! का पहला प्रयोग उन्होने सामान्य रूप से 
+कत्तब्य' के रूप मे किया है। उनके इस वाक्य से कि “हिंसा करना एक बात 
है, उसे घ॒र्मं या कत्तंव्य समझकर करना दूसरो बात है”--यही अर्यं सूचित 

$ उपरिवत्‌, पू.० ३०६ ॥। 

२ उपरिवत, प्‌ ० ३०७ | 

३ भावे, विनोवा, अहिसा विचार और व्यवहार, पृ० १०। 


गाँ० वि० दें०--२१ 


बे२२ ] गाँधीदाद को विनोवा को देन 


होता है। इसो प्रवार भिन्न भिन प्रकार वे स्वधर्मों वी धर्चा घिनोदा (वत्तेद्य' 
के अर्थ मे ही करते हैं । बत्तव्य का यहा अथ हैं एक व्यक्ति या विशिष्ट सस्था 
के सदस्य होने के नाते उचित कम के करने का दायित्व समझता। “धमर का 
बूसरा प्रयोग ऐसे कत्तंब्यो के अर्थ मे किया गया है जिसका सवध विना किसी 
चर्ण जाश्रव जाति, देशवाठ दत्यादि का विचार विये सभी मानदों वे छिए 
चत्ताय-कर्म से है। इते भागवत धर्म साववरणिक' धर्म और वितोबा 
नीतिघम ३ को सचा देते हैं। ऐसे धर्म को हम नैतिक सापेक्षवाद के अर्थ मे नही 
बल्कि निरपेक्ष और शाश्वत नैतिकता" (&४5०]७६८ ग्रा०7»॥५)) के अर्थ मे 
लेते हैं ॥ सत्य भहिसा अस्तेय, अकाम अक्रोच, अलोभ और सर्वेभूत हितेहा 
इत्यादि इसो अथ म॑ धर्म हैं ४ प्रेम को इसी अथ में सभी धर्मों का सार 
माना गया है ।४ शायद इसी अथ वो सामने रखते हुए बिनोबा यह भी कहते 
हैंकि वीर्ट भी भधर्म--विचार-प्रेरणा के लिए नहीं मिमरत्रण के रिए होता 
हैं। ४०धहां भी 'घम वक्तव्य का ही सूचक है। धम वा तौसरा योग 
अचल्ति मत या सप्रदाय के अथ मेवे करते हैं जिसमे ईसाइ इस्लाम, 
हिंदू, वोद्ध जैन इस्पादि सस्थात््मक धर्मे ट्यि जाते हैं। ऐसे धर्मों के अपने 
कुछ कमकाड होते हैं तथा इनकी अपनी श्रद्धा होती है / श्सम धम के बहुत-से 
अना[हृदयक तत्त्व होते हैं। विनोदा ऐस घर्मो को दोषपूण मानते हैं बयोकि ये 
घ्॒मे बे' मूत्भूत विचार से दूर होते हैं। ऐसे धम से मुक्ति पाना ही वे उचित 
मानते हैं ।* धम का चौसा प्रयोग व यथार्थ घम के' रूप से करते हैं। इस 
अथ में धर्म वा आवार विधार* ओर विज्ञान है परलीक वी कक्‍ल्पता* नहीं। 
यदि विचार से बोई घम खश्ति हो जाता है तो केचछ श्रद्धा धर गाधारित 


दिनोथा चितन, अका ४० ४१, १९६९ पृ० १८४९। 
विनोबदा चितन, कक ४४ ४१ ४६ १९६९ प्‌.० इ६०१) 
बविनोबा चितन, भ्रक वन १०९७० प,० २३३॥ 

विनोबा चितन क्रक ४० ४१ ६९६९ ५.० १5१॥ 

पराबे, बिनोबा अहिसा विचार ओर व्यवहार, १६९ २९। 
बिनोबा चितन, अऊ दे४ ३५ १5८६८ पू,० ५-५ । 

भावे बिनोबा, लोकनीति प,० १७४ १७७ ३। 

भावे विनोवा, झात्मतान और विज्ञान, ५.० १६४७।॥ 
उपरिवत्‌ च्‌.० १६१॥ 


दे. 2 ७छे «& |, ॥0छ 


टी प 


नीति और घमे-मोमासा [ 3२शा 


चर्म, धर्म नहो है ।* घमम एक पूर्ण दिचार है जो समाज के क्सो एक अश पर 
छागू नहीं होकर सभी पर छागू होता है ।* शत घर्म व्यक्ति के लिए ही नही, 
समाज के लिए भी जावश्यक है।' इस दृष्टि से एक ही धर्म टै--बह है 
सानव धर्म ॥४ 


विनोबा के अनुसाद धर्म आध्यात्मिकता स भित है॥ धर्म देशकाल के 
अनुसार विभिन्न रूप छेता है परतु आध्यात्मिकता सत्य, प्रेम और कदणा के 
समान सादंभौभ कोर शाइवत है। धर्म भे पूजा के भिन्न भित गागे होते है, 
परतु आध्यात्मिकता मे ईश्वर भय और मानव-सेवा आवश्यक नंग हैं. जो दश 
बाल स॒ परे हैं।* शायद इसोलिए विनोद कहते हैं--“राजनीति कौर 
धर्म के दिन छद॒ गये है और अध्यात्म और विज्ञान के समन्वय कया युग 
जाया है ।7६ 

ऊपर के भिल्र भिन्न अर्थों के विवेचन के पश्चात्‌ अब हमे; थेहे देखनो है 
कि विनोबा के अनुसार नीति और घम का क्‍या सबध है? नीति वम की 
सार्वभौमता और शाश्वतता तथा धर्म की सावंभौमता प्कौर शाशवतता से ऐसा 
लगता है कि विनोबा गाव्री के समान ही नीति और वर्म को समान मानते 
हैं ।* नीति भो सभी के लिए समान होती है, घम भी सभी क्के लिए, भुपरान 

१ उपरिवत्‌, प्‌० १९० 

२ उपरिवत््‌, प.० १९+।॥ 
$ उपरिवत्‌ प.० ५९०। 
है. 
5 








उपरिवत, प्‌ ० १९२ । 
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६ भाजे, विनोबा, झात्मज्ञान और विज्ञान, (भ्रफाशकोय) पृ० ३। 


७ एक जगद विनोबा ने कद्ा है--“इस्ामसोइ ने जितना पुराने भर्म में फर्क 
किया उतना फके बापू के कथन और इमारे विवरण में नहीं है ।7--विनोवा चितन,- 
अक ३४-३५, १९६८, पु.०५०६) 


इर४ड ] गाँवीदाद को दिनोवा को देन 


होता है। नीति का सार भी व्यक्ति के बातरिद पक्ष मे नियास करता है ॥ 
लर्म वा सार भी मनुष्य के आतरिक भावों मे है। घ्में भी व्यक्ति पर 
नियत्रण लाता है, नीति भी व्यक्ति पर निम्रश्रण लाती है। परतु इन 
समानताओ के साथ भेद यह है कि स्ववम! घम्र के बतग्त “कत्तव्यः के अर्थ 
मे जाता है, परतु इगे नीति नहीं कह सकत्ते। पिर प्रचात्त छार्थ मं धर्म को 
लें, तो यद्यपि उसमे बुछ नैतिक नियमो के पालन का प्रादववान रहता है परतु 
अनिवायें रूप से नही । इसीलिए अहिसा भर प्रेम पर विश्वास करने वाले 
खिस्ती धर्मानुयायी शस्त्रीकरण को व्यावहारिक रूप से उचित मानते हैं. अद्वेत्त 
ओऔ विश्वास करनेवाले भी छुआहटत म विश्वास करते हैं वानभ्रस्थ मे विश्वास 
करने वाले हिंदू भी उसका आचरण नहीं करते ।१ इस्लाम अर्थात्‌ 'शाति” मे 
विश्वास करनेवाले भी हिसा का सहारा लेते हैं । इनसे यह स्पष्ट है कि प्रचल्ति 
अर्थ भे जो घम है वह संतिक हो ही--अनिवाथ नही, फ्टरि दोनों को एक 
मानना भ्रम ही पैदा करना होगा । 


फिर गांघी की कल्पना म घर्म हो आध्यात्मिक्ता को सर्वोच्च कल्पना 
थी ग्रद्यपि उसका स्वरूप आध्यात्मिक ही था। इसलिए उन्होने नीति गौर घम्म 
वो एक साथ मिलानता उचित समझा। परतु विनोबा नीति और घम से भी 
ऊपर वी वस्तु आध्यात्मिक्ता को मानत हैं। नीति और धर्म के मामले से 
अतभेद रहता ही है। इनके नाम पर भी गलत कार्य होते हैं। अत दोनों 
को एुक साथ मिछाना उन्हें उचित नही माजूम पठा । उनका विनेष आकर्षण 
आध्यात्मिकता की नोर रहा जिसका सार उन्होंने दोन-दु छियो वी ईश्वर 
समझकर सेवा करने म देखा । 

फिर विनोवा के अनुसार घम एक्ही है और वह है--भानव धर्म 4 
श्परतु नीति मनेक हो सकती हैं । इस कारण से भी घ॒र्मं नोर नोति को समान 
नहीं समझा जा सकता है। वास्तव म नीति और धर्म मानव के आहम- 
विकास के साथन हैं। परतु आध्यात्मिक्ता अपने आप मे साध्य है जो धर्म 
और नीति की राह पर चल कर प्राप्त की जा सकती है। अत घर्में कोर 
जोति का आापस म बहुत ही गहरा सवध है फिर भी वे दोना एक दूसरे से 
उन्नन्न हैं । 

गाँवी घम और नीति का एक हो मानते थे क्योकि उनका नेतिक्ता पर 
विशेष जाग्रट था । विनोबा का आग्रह दाध्यात्मिक्ता पर अधिक है | मतएुद 


22 22 ले 
4. भाघे, विनोबा, लोक नौति, प,० १७४ ६७७। 


नीति जौर घधर्म-मीमाता [श्र 


इन्होने घर्मं और नीति की एकता को स्वीकार नहीं किया फिर भी इतकी 
व्याख्या के अनुसार धम का अ्धिकाश भाग नैतिक ही हो जाता है। गाँधी 
नैतिकता के लिए घर्मे को जभावश्यक मानते थे परतु बिनोवा के छिए यह्‌ 
आवश्यक नही है क्योकि वे परलोक की सत्ता के आघार पर नीति और धर्म की 
स्थापना करना नहीं चाहते । विज्ञान और विचार पर ही नैतिकता टिक सकती 
है ॥ भत जहाँ पर गाँधी का दृष्टिकोण इस सबधघ मे अधिकतर परपरावादी 
था, वहाँ पर विनोबा का दृष्टिकोण भाघुनिक, वस्तुवादी और अध्यात्मवादी 
है। गाँधो को भाँति ये रहस्यवादी नहीं हैं क्योकि अतठरबोच्र वो घर्मं और 
नैतिकता के निर्धारण मे वे उतना अधिक स्थान नही देते हैं। यें नीति, घर्में 
भौर आाध्यात्मिक्ता--सभी का अय समग्र रूप से तो लेते ही हैं, इसके साथ- 
साथ इन पर विश्लेघात्मक ढग से भी विचार करते हैं। अत यहाँ पर इन्होने 
गावी के विचार को विश्लेषात्मसक ढंग से रखकर उसे मजबूत बनाया हे॥ 
धम के लिए इन्होने ईश्वर को जावश्यक नही समझा । ईश्वर को मावश्यक्ता 
समर से ऊपर मोक्ष कौर धाष्यात्मिक्ता की स्थापता मे होती है। घर्में बोद 
नीति की स्थापना करनी पडतों है। परतु विनोवा के अनुसार मोक्ष और 
आध्यात्मिकता वी स्थापना करनी नही पडती है। जब हम अति नैतिक और 
बति वार्सिक अवस्था मे प्रवेश करते हैं. तब आधष्यात्मिक्ता का अनुभव 
होता है। बत विनोबा की योजना में धर्म, नोति, आध्यात्मिकता, मत, 
इत्यादि को एक समझना उचित नही होगा । 


प्नच्जसल्न स्वछयातय 


७ 
स्वच्नाज्ज-व्हछोल्त-१ 


६3 
स्तम्ताज़-व्डछाल्य-१ 
१ दाशंनिको का सामाजिक दायित्व और समाज-दर्शन का महत्त्व 


गाँघीवाद मुरूप रूप से एक समाज-दर्शन है। ज्ञान-सिद्धात, तत्त्व-विवेचन 
और नीति-सिडात, समाज-दर्शन की आवश्यक सामग्री है। समाजदर्शन, दर्शन 
का एक सुख्य अंग है। यदि दर्शन का उद्देश्य मानव जीवन की समुचित 
ब्यारुपा करनी है, तो हम मानव के सामाजिक व्यवहारों ओर सस्याओों की 
व्याख्या को इससे अलग नहीं रख सकते । यदि दशन का अर्थ जीवन-इृष्टि है, 
तो इसे सामाजिक जीवन के चितन से अल्य नहीं किया जा सकता | यदि दर्शन 
केवल ज्ञान-सीर्मासा के ताने-दाने मे, तत्त्व-मीमासा की ऊँैची-कछँची बल्पनानी 
मै, तया व्यक्तियत आचार-सहिताओ के निर्माण मे ही अपनी सारी शक्ति लगा 
दे, मनुष्य के सामूहिक जीवन की समस्याओं पर समुचित चितन प्रस्तुत न करें, 
तो ऐसा दर्शव सामाजिक समस्याओं में सश्रस्त मानव को अनुप्रेर्ति नहीं कर 
सकता । ऐसे दशन में केबल बौद्धिक चमत्कार ही दिववलाई पड सकता है. 
वह मानव-जीवन के लिए उपयोगी सिद्ध नहीं हो सकता। दर्शन बीडिक 
और काल्पनिक सिद्धातों कौ स्थापता इसल्ए करता है, क्योकि वह हमारे 
जोवन को एक निर्श्वित दिशा प्रदान कर सके। बौद्धिक और वाल्पनिक 
प्रत्ययों की उपयोगिता हमारे दूरस्थ लक्ष्यो के लिए है। हमारी सबसे निकढ 
बी समस्या सामाजिक या सामूहिक जीवन की समस्याएँ हैं। यदि दशन दंत 
समस्याओी के समायान के टिए सु्चितित विचार हमारे सामने नही रस्तता है, 
तो वह अपने सामाजिक मूल्य को खो देता है। श्राचीन भारतीय दर्शन बज 
के मानका को अनुशाणित करने से असफल है क्योकि यह सानव की सामाजिक 
समस्याओं के प्रति श्राय उदासीन है। यह भी कारण हो सकता है कि पहले 
का समाज बपेक्षाकृत सरल, स्थिर तया अप्रर्गातिशील था। आज का सामा- 
जिक जीवन उतना सरल और स्थिर नहीं है। मनुष्य को चेतना तेजी से 
बढ़ती जा रही है। समाज जटिल होता जा रहा है। जत समय-समय पर 


३३०] गाँधीवाद को विनोया वी देन 


चरिवत्तंत लाने की भावश्यक॒ता पडतो है। ऐसी स्थिति में दाशनिको का यह 
दायित्व हो जाता है कि व्यक्ति और समाज तया उसमे सवधित सस्याओं 
और समस्याओं थी व्याण्या इस रूप से वरे कि व्यक्ति वी चेतना अधिक-से- 
अधिक सामाणिक जीवन की ओोर बढ़ सते। क्धिक-ते अधिव सामाजिक दुराह्यों 
था दूर क्या जा सके तथा उमुक्त बौर शोषणह्दीन समाज वी स्थापना हो सके । 
गाँधी और बिनोदा ने अपन इस दायित्व या अच्छी प्रवार समझा है और 
अपने खितन में उन्होंने दशन को अन्य समस्याओ्ों वो लुझना मे सामार्जिक 
समस्याक्रों वी प्रमुखता दी है। इसीलिए बॉन टूराम्ट गौर डॉ० सुगत दास 
युसा जैसे छेखकों ने गाँवी वे सत्य को सामाजिक सत्य! (500८४घ७ छा) 
को सना दी है। अत अब गाँधी और विनोवा के समाज-दर्शेन पर विचार 
करना भपेक्षित है ॥ 


३ समाज-दद्न का केंद्रविदर मानव और सानद-स्वभाव 


विपय प्रवेश समाज-दर्शन मानव-समाज के सिद्धातो के इद-गिर्द घूमता 
है। करता मानव दसका बेंद्रविंदु है। समाज, इसनी अन्य सस्याएँ तथा इसके 
वितास और परिवतन के सिद्धातों बी मानव और उसके स्वभाव के अनुरूप 
हो समझा जा सकता है। बिना मानव स्वभाव का विचार किए विसी भो 
सामानिक सिद्धात वी सफ्टता असभव है। अतएवं खमाण-दशन से इसिटहांस 
में जितने भी समाज सबधी सिद्धात निरूषित हुए हैं, उसके पीछे उत विचारकों 
के मानव खबधी विचार ही आवार तत्व हैं। गाँधी और विनोवा के समाज 
सिद्धा्तों का आधार भी उनके मानव सवंधी विचार है। अत उनके सामान 
जिंक सिद्धांतों का घुभारभ मानव विचार से विया जा सकता है । 
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इ०्टाड #€ब097--2552णफ९०, 508 «६ , *8$063 503८श6८$ 6 धा८ 
$€८एटगफ९5.. वपठ पागादाइल ० एग्रातांगा,, खकल्ाएंद दमाव 9026 
कीक्षणा८5, (ल्ते ), & 2? घाव) ब्यपए, (एए 77-99), 9 

(9) कमा एटाडणानी वकप्टएएाटछ णा 23 ]2 7], 8८ 5 कटशन- 
तछाप्व (रिकन्ा4, एश/3735) 


समाज दर्शेन है [ ३३१ 
१ मानव घारणा गाँधी विचार 


(क) सानव का अखड रूप गावी-दशन म॑ मानव शरीर बुद्धि और 
आत्मा का सामजस्यपूण सयोग है ।* यह गाघी के तत्त्व शास्त्रीय सिद्धान्त पर 
आश्रित है। गाधी के अनुसार सत्य या ईश्वर ही चरम तत्त्व है जिसवी अभि 
व्यक्ति नाना रूपा मे होती है। असख्य अभिष्यक्तियो के मुख्यत दो पहलू हैं--- 
आतरिक और वाह्य । भातरिक दृष्टि स ईश्वर चैतन्य और नात्माओों का 
सघात है। परतु बाह्य दृष्टि स यह शरीर वारी है। जत आात्मा और 
शरीर एक हो सत्ता को अतर्वाह्य अभिव्यक्तियाँ हैं 4 दोनो की अपनी स्वतत्र 
सत्ता नहीं है। मानव इसी सत्य था ईश्वर का एक छोठा-सा रूप है ।* 
यह ईइबर रूपी तेज की चित्तगारी है जिसम ईश्वर की सभी सभावनाएँ छिपी 
हुई हैं । यह भी ईश्वर वी भाति आत्मा और शरोर---दौनो का समावित रूप 
है। मत इसम आत्मा और शरोर के सभी गुण विद्यमान हैं। मात्मा 
होने के कारण मानव म चैतन्य, बुद्धि सक्‍लव भाव ओर सवेग होते ढें। 
आत्मा होने के नाते ही घह नाना प्रकार क छुभ गुणो स सपत्र होता है । शरोर 
सारण करने के कारण मानव प्राकृतिक नियमों का भी अनृमरण करता हैं। 
अर्थात्‌ वह पूवजो के कारण शरीर धारण करता है, आनुवशिक्ता के वियभों 
के आधार पर उनके गुणो को ग्रहण करता है तया विक्रास क डिए वातावरण 
स॑ प्रभावित होता है । 


जूकि आध्मा और शरोर--दोनो का आधार ईश्वर है, अत इतवी अपनी 
स्वतत्र सत्ता नहीं है। मानव में आत्मा और शरीर का दंत नही बल्कि 
अद्वं त है। इस हेतु आत्मिक और शारोरिक नियमी को जलूम अलग कर सोचा 
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३३२ ] गाँंधीवाद को विनोवा की देव 


ही नहीं जा सक्‍ता' है। मानव की अखड सत्ता को मानते के कारण गाँधी 
को डेकार्ट और अन्य हैँ तवादियों की भाँति आत्मा औौद शरीर के सब को 
सुलझाना नही पडा है ! फिर भी वे सामान्य व्यक्ति वी भाषा से अध्यात्मिक 
जीवन ओर दैनिक जीवन के वीच क्रिया-प्रसिक्रिया के सवध को मानते हैं ॥ 

चे कहते हैं---“सानवद जीवल एक जखड इझवाई हे। अतएब इसके विभिर 

भागों के बीच क्सी प्रकार की विभाजन-रेखा खीची नहीं जा सकती 

ओर न नोतिशास्त्र मोर राजनीति के वीच हो कोई रेणा खोची जा सकती 

है । कसी व्यक्ति के दैनिक जीवन को उसके दाध्यात्मिक जीवन से बलग 

नहीं कर सकते ! दोनों एक दूसरे को ध्रभावित करते हैं ।५ मानव व्यक्तित्व 

को अखडता के आधार पर गाँधी ने यह निष्क्य निवाछा है कि समाज सेवको 

को मस्तिष्क, शरीर और आत्मा--तौनों को इक्ाईबद्ध तथा पवित्र बनाए 
रखना चाहिए । 


यहाँ हम ऐसा प्रशत कर सकते हैं कि यदि मानव-व्यक्तिब एक. अखड 
« ४ हैं, तो फिर यह कहना कि मानवता को सेवा के लिए शरीर, बुद्धि और 
आत्मा को इकारईबढ़ रखता चाहिए, कोई विश्वेप बर्य नहीं रखता है। यहाँ 
मानव व्यक्तित्व के ययाथ और आदणश वा भेद हो बल्तुत निरथंक है। दूसरे 
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समाज-दर्शन १ [३३३ 


शब्दों भे हम यह कह सकते हैं कि ग्राँधी एक मोर मानव को भखड़ और 
पवित <यक्तित्व का मानते है और दूसरी आर यह कहते हैं कि मानव को 
अखड ओर पवित्र होना चाहिए। यदि वह अखड और छुद्ध है ही तो फिर 
उसे अखड भौर छुद्ध होने का प्रश्त ही कहाँ उठता ? ऋखड व्यक्तिव का 
भानव खड्ित ढग स क्यों व्यवहार करता है? क्या वह अपन जीवन के विभिन 
पहलुओ के साथ सामजस्य नहा रखता २ फिर हम कस जानते है कि मानव 
अखंड व्यक्तित्व का है? इन प्रश्नों पर सतोपप्रद ढग स॑ प्रकाश नहीं पड 
पाता है। 


(ख) सानव का विकासात्सक रूप ग्राधो मानव के विकासात्मक 
स्वरूप को स्वीकार करते हैं। उतके अनुसार मातव की बर्तेसान भवस्था उसके 
अनगिनत जन्म मरण के बाद प्राप्त हुई है ।* शुरू म मानव पद्चु था। घीरे- 
घोरे विक्रास करते-करते वह इस अवम्या को प्रास हुआ है॥ वर्तमान अवस्था 
मे मनुष्य पच्चुओ से भिन्न है। यह ठीक है कि पशुओ वी भाति उसम माहार 
निद्रा, भय मैशुन आदि प्रवृत्तिया हैं तथा बह प्राह् तक नियमो के सहारे जीता 
है * परतु इनके अतिरिक्त वह कई बातो मे अपने विकास के कारण पशुओ से 
भिन है पद्ुओ म नैतिक चेतना, इन्द्रिय नियमनर्ड और धामिक-चेतना" का 
अभाव है । उसम विवक के अभाव के कारण सकल्‍प-स्वातन््य नहीं होता है, अत 
चह विकास नहीं कर पाता | परतु मनुष्य शुभ अशुभ का भेद कर सकता है 
अपनी इन्द्रियो को नियत्रित कर सकता है अत बह अपनी तिम्न प्रवृत्तियों का 
परित्याग कर उच्च प्रवृत्तियों का अनुसरण कर सकता है। मानव केवल रोटी 
पर जीनेवाला जीव नहीं है अपितु ईश्वर पूजा तथा ज्ञान श्राप्ति इसका लक्ष्य है। 
चह ध्याग वी भावना से बोतप्रोत है । 


गाँघी के अनुसार सभी मनुष्यों मे एक ही मात्मा के निवास होने के कारण 
अनत ईपवरोय गुण विद्यमान है, परतु इनको उपलब्पि सभी वो समान रूप से नही 
है ॥ प्रयस्त करने पर सभो व्यक्ति ईश्वरीय ग्रुणो को प्रास कर सकते है ।६ मानव 
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३३४ ] गाँचोवाद को विनोबा की देन 


के विकासात्मक स्वरूप को मानकर गाँसी ने वास्तविकता वो रक्षा तो की ही 
है, इसमे अनत भाशा ओर प्रगति को श्रश्रय मिलता है । 


(व) भानद की पूर्णशा असमव ईश्वरत्व की सभी सभाबनाओं को 
मानते हुए भी गाँधी यह मानते है कि मनुष्य इस हाड-मास के शरीर में भावद्ध 
रह कर न तो ज्ञान और न सदगुणो की ही यूर्णता को ग्रात्त कर सबता है।* 
इसका कारण है कि आदर्श अवस्या को प्राप्ति दभी हो सकती है जब हम स्वार्थ 
में ऊपर उठ जाते हैं । परतु शरीर के रहते हुए स्वार्थ को जीतना असभव है ।* 
किर भी गाधी यह मानते हैं कि पूर्णता की प्रासि के लिए हमे प्रयत्त करना 
चाहिए। उनवी राय मे--“मनुष्य सर्देव अपूर्ण रहेगा, और उसके हिस्से से 
सदैव पूर्णता का प्रयत्न रहेगा । अत जबतक हम जोवित हैं, प्रेम अथवा 
अपरिग्रह मे पृणता अधाप्य सादर्श ही रहेगा, पदतु उसवी ओर हमे भवाधघ रूप 
से आकाक्षा रखनी है +* 


यहाँ गाँवी-विचार मे कई प्रकार वो कठिनाइयाँ उपस्थित होती है। यदि 
शरीर रहने मनुष्य स्वार्थ से मुक्त नही हो सकता, तो क्‍या नि स्वार्थ होने के 
लिए कोई दूसरा रूप धारण करना आवश्यक है ? गाँधी इसका कोई भी उत्तर 
नहीं देते। कुछ भारतीय दाशंनिको ने विदेह मुक्ति की कल्पना की थी, परतु 
याँपी स्पष्ट शब्दों मे विदेह-सुक्ति की बात नही करते । अत इसका अर्थ है कि 
मनुष्य किसी भी हालत मे पूर्णता को प्राप्त नही कर सकता ॥ यदि मनुष्य पूर्णता 
की पभ्रासि मही कर सकता, तो फिर इसके लिए क्यो प्रयत्त करना चाहिए ? क्‍या 
इसे प्रायलों का प्रलाप नहीं कहा जा सकता २ गाँवी इन प्रश्नो का सतोपग्रद 
उत्तर नही दे पाते हैं। बस्तुत गाँधी वा आशय यह है वि असीम सत्य 
अप्राष्य है । 
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समज-दर्शेन-१ [ रे३५ 


प्रयत्न के द्वारा लविक-से अधिक हम व्यापव सत्य के समीप पहुँच सकते है 
तथा अपने गुणा का विकास कर सबते हैं । यही तकंसम्मत और वैज्ञानिक है । 


(घ) सानव-स्वभाव की ब्यादया गाधीवाद में सबस विवादास्पद प्रश्न 
मानव-स्वनाव को व्याल्या का है। दार्शनिक चितन के आदिवाल से ही 
दाशनिका ने मानव के स्वभाव के निर्घारण रू प्रयत्न क्या है। भौतित्वादी 
और अनुभवबादी दाशंनिको ने मानव को अनिवार्यंत इन्द्रिय प्रधान जीव समझा 
है । बुद्धिवादी विधारको न इस मान्न दौद्धिक भाणी के रूप से स्वीकार किया 
है । सापेनहावर इसे सकल्‍ूप प्रधान जीव समझते है, परतु जस्तित्ववादी विचारक 
मानव को सक्‍लल्‍प भाव ओर सवगयुक्त प्राणी मानते हैं । फिर हाब्स के लिए 
मनुष्य स्वार्थी जीद हैं तथा फ्रायड आदि जैस मनोवैज्ञानिक मानव को काम 
कौर बह श्रवृत्तिथा वा पुतठा मानते है । भारतोय दशन मे न्याय-वैशेपिक 
दार्शनिक मानव को भूत औौर चैतन्य का सघाल मानते है सारूष दाशनिको 
के अनुसार यह इन्द्रिय, बुद्धि और भआत्मा--तीोना का सयोग है तथा शंकर 
मनुष्य को ब्रह्म के गतिरिक्त कुछ मानते ही नही हैं क्योकि आत्मा ही ब्रह्म है 
भौर ब्रह्म ही गात्मा है । 


गाँधी मनुष्य को आत्मा प्रधान जीव मानत॑ है जा शरोर से जुडा है। 
भात्मा के द्वारा यह ईश्वर से भी सवधित है। अत उसमे शरीरजन्य, बुराइयाँ, 
आत्मा स संबधित सदुगुण ओर ईश्वर की अनत सभावनलाएँ अवियोज्य रूप स 
एक दूसरे स जुटी रहती हैं। नत गाधी के अनुसार मनुष्य शुभ और जशुभ 
दोनों का सम्मिशथ्रण है। उन्होने कहा है---“हममे से प्रत्येक व्यक्ति झुभ और अशुभ 
का सम्मिश्रण है। क्‍या हमस पर्याप्त मात्रा से बुराई नहीं है? अवश्य है। कौर 
मैं ईश्वर से यह प्रार्थना करता हुँ कि वह मुझे इसस अलग रखे । सभी मानबो 
मे भेद (शुद्ध जयुद्ध का) केवल मात्रा का है।”!' 

गाँधी का यह विचार यथार्थ का प्रल्न दरता है तथा इससे उनकी 
विकासवादी जास्पा प्रकट होती है। परतु दर्शन केवल यथा के घेरे म ही 
आबद्ध नहीं रट्ता । यह यथार्थ के पोछ सूदम तत्व भौर आदश वो भी खोज 
करता है। विशेषकर नीति प्रवान-दशना की यह विशेषता है। अत प्रश्न है 
कि शुभ नौर बयुभ तत्वों मे कौन अतिम रूप से सानव मे चिरस्थायी रहता 
है ? गाँची जद शुभ और अशुस वी शक्ति और मात्रा व ऊपर तुलनोत्मक हष्टि 
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ज्व विचार करते हैं, तो उन्हें मानव-स्वनभाव मे अशुभ को अपेक्षा झुम विशेष 
आक्तिशारी और टिकाऊ माल्कुम पटता है। उनके ननुसार मनुष्य मे प्रेम, 
सहयोग, उपकारिता जादि वी तुलना में हिसा, स्वायं, जौर लोम की शक्ति 
बहुत ही छ्वीण है। प्रेम वी शक्ति के विना तो दुनिया टिक ही नही सकती । 
इसी शक्ति के कारण अनेक युद्धों के दाद भो विश्व मे जीवन कायम है * यह 
अचेतन रूप से सदैव काम करता है जिसके परिंणोभस्वरूप हमारा विवास होता 
रहता है तथा हम पतन-गरत मे गिरने से बच जाते हैं ।९ श्रह ठीक है कि मानव- 
स्वभाव मे पर्याप्त चुराइयाँ मालूम पटतो हैं, परतु सपूर्ण मानवता के हष्टिकोण 
झ्े देखने पर वे तुच्च हो जाती हैं । सपूर्ण मानवत्रा को तुलना में थे बुराइयाँ 
समुद्र ती विशाल जल राशि मे चद वो के समान हैं ।े 


सानव के छुभ स्वरूप के समर्थंत में गाँधी यह भी कहते हैं कि सखसार का 
कोई भी सानव क्‍यों न हो वह हमारी श्रद्धा और प्रेम के बदले हजारों गुणा 
अधिक प्रेम का उपहार प्रदान करता है। फिर कोई भी मानव ऐसा नही है 
जिसकी बुराई का सुधार न हो सके और कोई इतना पूण नहीं कि यह दूसरों 
को खराब कह कर उसकी हत्या वर दे ।” वस्तुत ईश्वरीय ग्रुण के अभाव 
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जे क्‍भो भी मानवता टिक नही सकती ! इसी अर्ज मे मानव का स्वभाद 
शुभ है । 


(च) मानव स्वभाव * एक समीक्षा गाजी की मानव स्वभाव की शुभ 
कल्पना आलोचका के प्रह्मर का मुख्य विपय है । इसकी प्रमुख नाटोचना यह 
है कि गाँवी मारुव स्वभाव के एक्गी स्वसूप को प्रस्तुत करते हैं तथा यथार्थ 
बी अवहेलना वरते है १९ परतु यह जालोचना निराधार है। गाँवी जब स्पष्ड 
रूप स यह स्वीकार करते है कि मनुप्य शुभ जौर जश्युभ दोनो का सम्मिश्रण 
है तथा उसमे धीरे धीरे बुराइयाँ मिटती जाती है नौर जच्छाइयो का उदय 
होता रहता है, तो इस विचार को यथार्थ से भिन्र केबल आदश लोक का प्रत्यय 
कंसे माना जा सकता है २ फिर जप्र वे भानव का विचार आत्मिक, मानसिक 
और शारीरिक--सभी हृष्टियों मे करते है तो दस एक्ागी कंस कहा जा सक्तता 
है ? हाँ, पह्‌ ठीक है कि शुभ अटुभ के समन्वय म उन्होने जुभ के गौणल्व और 
शुभ की प्रवानता को स्वीकार क्या है। इस नं म मानव स्वभाव शुभ है । 
जव गाँवी मानव स्वभाव को शुभ मानते है, तो इसका यह सथ नहीं कि मनुष्य 
सभी बुराइयो को छोड चुका है और अच्छादयो का ग्राप्त कर ल्पि है। इसका 
केवल इतना ही अर्थे है कि मनुष्य में वुराइपा स अधिक अच्छाइयो की 
सभावनाएँ हैं। विचान के विकास और अनुसघाना स तो यह और भी सिद्ध 
हो जाता है कि दिन प्रतिदिन मनुष्य थे ज्ञान शक्ति के विकास होने स उसमे 
अहहिसा और प्रेम की शक्ति बढती जाती है। उसवी अच्छादपा दिन प्रतिदिन 
अत्य हो रही हैं। कुछ मानव को बुरा या हिंसक देखकर सपूर्ण मानवता को 
बुरा ओर लिंसक मानना भूछ है । 


मानव की घूलभूत समस्याओं के चिन्तक होने के नाले गावी यथार्थ का 
चित्रण कर चुपचाप बैठ नहीं सकते थे। वे ययाथ के आधार पर व्यापव' 
सिद्धात की स्वापता करना चाहते थे । यदि दशन क्वल ययाथे तक ही सीमित 

] उ७छब ए 5 

२ “गाँची की मानव धारणा गाँधां जैसे ब्यक्ति के स्वभाव और स्वरूप पर 
आधारित है, झ्ाथारण महलृष्यों के स्वरूप के विश्वेषण पर नहां फ्लस्वरूप यह धारणा 
अपूण है, ण्काँगी दे, मनुब्य का यद रूप मनुष्य का आदेश हो सकता दै इसया यथाथे 
ऋरूप नहाँ १९ -लाल, बमत कुमार, “याँधी दरान में मानव धारणा , आधुनिक सदभ 
और गाँधी विचार, प्रधान (सम्पा०) भगवान प्रसाद सिह, (एल० एम ० कालेज 
सगवावपुर प्रकाशन, विद्दर वि० वि०, १९७०) (४० ११ १८), घु० १६ १७१ 
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रह जाय, तो किर यह विज्ञान के सिवा और कुछ भी नहा रह जाता है । अत 
इस दिचान से अधिक व्यापक होना चाहिए । 


मीति के प्रवक्ता होन के नाते यानी मानव के भादश जौर उसकी दिव्य 
सभावनाओं पर अविक बर दते हैं जो उचित ही है । भारतोय-दर्शन की उत्पत्ति 
ही उन्‍्वत जीवन और नैतिक विकास के रिए हुई है। अत गाँवी का यह दृष्टि- 
दतण ने ता असगत है लौर न नपरिचित 4 सबझुव गाँवी आादर्शोन्मुख ययाथ- 
वादी है । यह ठीव है वि गाँवी विश्टेपात्मव शैलो के अभाव मे मानव के 
यवार्थ लीर आदर्श रूप को अटग-जलगबर ताकिद सुपप्टता के साथ नहा रखते 
है, परतु इसका यह अब नहा कि ने यदार्थ वी अवरेटना करते है । 


मानव यारणा थी दूमरी थालछाचना यट दी जाती है कि यह रणाँपी के 
अपने आत्म विश्ट्पण पर आवयारित है जिस सावभौम ज्ञान के अन्दर नही 
रखा ला सकता है।! परलु गाँवी इतने सीये नहीं थ कि बिना तर्क आर 
विवद थे! सभी मानव वो अपनी ही भांति अच्ठ या बुरे मान सकते थे। मानव 
स्वभाव वी अच्छाइया के वाहुय और प्रावल्य के समंत्तत म उन्हाने ठोस रूप 
स एतहासिक प्रमाण दिये है । अत इस आत्मगत आर नअवैज्ञानिक नहीं माना 
जा सकता है। 


तासरी आछोचना धाँवी वी अहिसा को असफ्टता के आधार पर वी 
जाती है कि अहिसा ओर प्रेम मानव वा स्वभाव नही वल्कि दुवठ और साधन 
विहीनो का अम्त्र है।* यह बालोचता न तो ययार्थ पर आधारित है भर 
न ताबिक नियम पर । यदि गट्टिंसा केवक सावनविहीना का अस्त्र है तो फिर 
प्रत्येश दुवर वो अहिसक बौर सशक्त व्यक्ति को हिंसक होना चाहिए। परतु 
ऐसो बात नही है। वास्तविकता तो यह है कि जा क्षीय बार दुवल होत है 
ने अविद सवेगशीट और हिंसक हात हु। परतु जो द्ापी सक्षक्त हैंवे 
आअपन सवगा पर भी संतुलन रखत हू विचार से राम टेते हैं जिसका 
परिणाम अहिसा है। यदि ऐसी वात न होती, तो फिर सभी सशक्त माँ बाप 
अपन बच्चा को गातियों के यदके उनवी हिंसा कर दते ओर बच्चे वमजोर 
हाने के कारण हमशःर जहिस" होत । वस्तुत टिसा मनुष्य वो छाचारी है। 
यह मानव के गलत चिन्तन कौर सवेगा दी दासता का परिणार है जिय सानद 
का आकस्मिक गुण भले ही कहाजा सकता, स्वभाव नहीं। भला कौन 

१ उपरिवत्‌ पृ० १७। 
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व्यक्ति है जा अपनी भलाई, सुख ओर शान्ति नही चाहता हैं? चाण्डाद से 
चाण्डाल व्यक्ति को कल्याण म॑ विश्वास करता है। यदि ऐसा है, तो छपयु'क्त 
मत यठत है। फिर बुरे व्यक्ति म भी कल्याण भावना का होना यह सिद्ध 
दरता है 7 अच्चाई पहले स उसम विद्यमान है । यदि अच्छाइ पहडे से उसमे 
नहा होनी, तो कसी भी मुल्य पर वह जचूछा कभी सोच ही नहीं सकता था 
क्योकि असत्‌ स सत्‌ का प्रादुर्भाव नही होता । अत मानव को शुभ स्वभाव वा 
मानन गत्न नहीं । 


यदि यट्‌ भी मान लिया जाय हि घावों वी अहिसा जसफ्ल रही तो इसके 
जायार पर यह निष्छ॑प॑ कैस विहार जा सकता है कि नहिंया सदैव अमफ्5 
रही ? जश-ब्यापी वाक्य स हम पूर्ण ब्यापों वाक्य वा निष्क्ष नद्ध 
निकाह सखबते। वल्तुत अहिंसा वी विफलता साथना स जी चुराने स होती 
है। परतु साधना को कठिनाई के भय से कसी सत्य का निषघ नहीं प्रिया 
जा सकता ।  तेड निकालन की रठिनाई के मय मे यह नहीं वहा जा सश्ता 
कि तिल म तेल ही नहा है । यदि मनुष्य अपना शक्ति का विकास करना नहा 
चाहे, ता इसस यह कहा सिद्ध होता है क्ति उसभ विकास की क्षमता हो नहा 
है। वास्तव म गारी मानव के समग्र स्व॒भाव पर विचार दरत ह। बे मानद 
ने शुभ अशुभ तवा प्रकट और अप्रक्ट--सभी रूपो पर विचार करत हैं जिसका 
सम4न भाधुनिक समाज शास्त्रिया ने भो क्या है। पी० ए० सोराकित 
ने लिखा है --+ सावभोम हप स मानव प्राणी परान जौर स्वाथ दोनो 
शक्तिया स सम्पन्त मालुम पटता है। विकास दी प्रक्निया म अस्तित्व के लिए 
स्वायैजनित सयप॑ की अपक्षा सटयांग के सिद्धात घा विवेष सहन्व रहा है। * 

रूपी जोव वैज्ञानिक केसडर न १८८० ईयवो में स्पष्ट रूप स पारस्परिक 
सहयोग के नियम का जाव पस्त का सौतिद्त नियम मादा । मायव स्वभाव 
की कामचता कौर विएप्सगीलता के समतन म आदुबित समाज शास्त्री ज)।य 
टिदी ने भी एिखा है-- तथार्काजत मानव स्वभाव की अनम्यता कदा व 


| #। ॥% #॥ पीट धणार छाएथ्काकऊत धटटा। 0 ता ध्गाय 9 थे 
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रे४० ] गाँधवीदाद को विनोबा को देन 


स्वीकार नही वी जा सकती । * ट्रोटर के बनुसार--पराषवाद समूह सम 
रहनेवाले प्राणियों की विशेषता है और यह उसकी नानुवशिद श्रवत्तियो के 
विकास के लिए पूर्णत स्वाभाविदा ओर अनिवार्य है। * पोटर क्रोष्रोतकीन के 
पर्याप्त रुप से पारस्परिक सहयोग के सिद्धात का समर्थन अपन नोतिशास्त्र से 
किया है ॥९ अत गाँधी छो मानव धारणा केवल आधुनिक समाजशास्निया द्वारा 
ही नहीं, वैज्ञानिकों और त्नीतिवत्ताओं के द्वारा समथित है । 


(थ) मानव जीवन का लक्ष्य जैसा हम पहठ दख चुके है कि मानद 
जीवन को सत्य ईश्वर अपवा आत्म तत्त्व का व्यापक नाधार प्रास है। बंत 
इन तत्वों का अबिक से अधिक अनुभव टरना गाबवी के अनुसार मानव-जीवत 
का लक्ष्य है (४ परतु गानी के अनुसार सत्य का अनुभव केवढठ वेयक्तिक साधना 
भर नैतिक आचरण के छारा नहीं होता है बल्कि सानंज जीवन के रण्मस्त 
पहलुओ---सामाजिक्, राजद्रतिक घामिक, आर्थिक इत्यादि को पवित्र बनाने 
से होता है । उनके मनुसार हमारा उ्दृश्य अविक्‍”-स नधिक ईश्वरीय शक्ति 
को प्रास करना है परतु ईश्वर सभी जीवो का समूह है क्त ईश्वर या मोक्ष 
की प्राप्ति का सर्वोत्तम मार्ग सम्राज की गरीबी, विषमता शोषण भर दु खा 
का मिटाना है | समाज मे विपमता उत्पत करना हिंसा है जिसके परिणाम 
स्वरूप हमे प्राकृतिक अशुभ जैसे शूकम्व जादि का सामना करना पत्ता है) 

गाँबी क्षा यह मल ऊपर से देखने म थोडा अवैज्ञानिक जौर दकियानूस 
दोख, परतु इसपर गहराई से विचार कया जा सकता है। विनोबा 
न सापूहिक क्र्खे के सदर्भ मे इसपर गटराई से विचार क्या है। सचमुच 
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समाज दशन १ [३०१ 


समाज की अज्ञान और विपमता को जवस्या म कोई ज्ञी मानव सुखी 
नहीं रह सकक्‍ता। बन प्रत््यक प्राणी के साथ तादात्म्य स्थापित कर 
अपनी भात्मा की पहचान करना मानव का ल्कय है ।* प्रेम के द्वारा मानव 
जथिक ए जविक ईश्वरीय शक्ति को प्राप्त कर सदता है* जिसवी जपिव्यक्ति 
सभी प्राणियों की विष्काम सेवा के माध्यम से हाती है। तिष्क्मता 
को अधिक स्‌ अपिक प्राप्त करना सानद का उद्ध श्य है।र गाँधी के अनुसार 
निम्न से निम्न कोटि का व्यक्ति भी अपने पुरुषाये के द्वारा सदुगुणो का विकास 
कर मोश को श्राप्ति कर सकता है ।४ अत सभो को मीक्ष प्लाप्त करने का 
अधिकार है । इसलिए सामूहिक मोक्ष का प्राप्त करता मानव का उद्द श्य है। 


(ज) मृत्यु विचार मानव के स्वरूप स्वभाव जौर लक्ष्य के साथ साथ 
उसके जन्म-मरण का प्रश्न भी अनिवाय रूप स जुडा है। गाँधी के अनुसार 
सृष्टि और चिनाश की क्रिया अनादि कारू सु चल रही है। मृत्यु भी विनाश 
का एक उदाहरण है। सामान्‍य रूप से जन्म-मरण वी घटना रहस्पपूण है," 
परतु तात्त्विक दृष्टि से मृत्यु की घटना को अवास्तविक्ष और व्यावहारिक दृष्टि 
से इसे आवश्यक और शुभ कहा जा सकता है। तात्विक दृष्टि स मृत्यु 
एक प्रकार का परिवतन है, इसकी वास्तविकता नहीं है।* मृत्यु म केवल 
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३४२ ) गाँधीवाद दो बिनोदा वी देन 


शरीर ही नष्ट होता है। आत्म तत्त्व सर्देव विद्यमान रहता है ।' क्रि वह 
अपने पूर्वे सस्कारा क॑ आधार पर दूसरा शरीर धारण बरता है। इसीरिए मृत्यु 
अवास्तविश्न है। परतु सुत्यु जिम हमर पुराने कौर क्षीण शरोर का परिवतन 
कह सकते हैं, जोवत और आत्म विकास के लिए जावश्यक है।* यह हम 
पीडाओो स मुक्त करती है, नया खुअबसर भौर बाशाएँ प्रदान करती है निद्रा 
की भाति शातिदायिनी है कौर लात्मन्सरक्षण म॑ सहायता पहुचादी है। 
इसीलिए गाजी की राय म मुत्यु मित्र ही नहा सच्चा मित्र है।' मृत्यु के द्वारा 
मानव वी अ4पक्तिगत सत्ता समाध्त हो जाती है, परतु वह व्यापक जीवन प्राप्त 
करता है डे 

मृत्यु सपने आप म॑ दुखद नहीं है परतु अ्मभवज्ञ हम अपन का शरीर 
मान बैठते हैं अत मृत्यु सढ ख होता है। ईश्वर जोर जन-संबा स अपना 
लादात्म्य स्थापित करने पर मृत्यु हमे प्रभावत नहा कर पाती है। गाँधी वी 
रास में जिसे इश्वर प्यार करता है उसका मृत्यु जवानी म ही होती है। अत 
जब कभी मृत्यु भावे उसका स्वागत होना चाहिएं।५ प्राचीन भारतीय 
दाशंनिको ने मृत्यु को एक प्रकार का दु ख माना था तया इस जीतन के लिए 
ही दाशनिक चित्तन शुरू क्या था। परतु गरावी के रिए मुत्यु न तो ढ ख है 
और न उससे बचने की आवश्यकता है। मृत्यु को जीवन और जात्म विकास के 
लिए आवश्यत मानना उनकी अपनी देन है जो उन्हे गीता स ब्राप्त हुआ है । 
यह ठोक है कि मृत्यु की सूक्ष्म व्यायया वे नहीं कर पाये है परतु इसके अमपूर्ण 
दुख से बचने का उपाय उहोने अवश्य ही हमार सामन भ्रस्तुत क्या है। 
जन साधारण इसे एक प्रकार का भ्रुठावा मान सक्‍ता है परतु सूक्ष्म दृष्टि स 
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देखने पर एसा रूगटा है कि ईश्वर या आात्मतत्त्व के साथ साहचये स्थापित 
करने पर मृत्यु का शोक दूर हो सकता है ॥ 

२ घिनोबा की देव विनोवा अपनी मानव वारणा के असगत 
मुझुषत दो प्रश्नों पर विचार करते है--(१) मानव का दात्तिक जआाधघार 
क्‍या है? (२) उसका स्वभाव कंसा है? तात्तिझ जातार के सबंध 
मे उनके विचार प्राय वही है जो गाँती के है। परतु दे नाह्म तत्त्व 
बी प्रधानता और शरीर तत्व के गौणत्व पर विशेष बल देते हैं। उनक 
अनुसार मानव ईश्वर की अनन्त अभिव्यक्तियों म एक अभिव्यक्ति है जो सृष्टि 
का एक अग है। जत स्वाभाविक रूप स उसमे ईश्यरत्व की सारी सभावनाएँ 
छिपी हुई हं परतु वह ईश्वर की भाति पूण नहीं हा सकक्‍ता।' संष्टि 
के जग होन के नात॑ यह भी कहा जा सकता है कि वह आत्मा और कप्रक्ृति 
तक्त्वत--दोना स॑ निर्मित है क्योकि ईश्वर इम्ही दोनो तत्त्वों के सहारे सृच्ि 
करता है | परतु सार-रप म मानय आत्मा ही है क्यारि देह स उसका कोई 
आतरिक संबत्र नहीं रहता। विनोबा के जनुमार दह्‌ एक प्रकार का बाहरी 
खोल है जिसे आवश्यकता पतन पर बदला जा सकता है। आापुनिक वितान 
वी शल्म चिकित्सा के चमत्तारा वो प्रस्तत करत हुए बिनोया यह सिद्ध करते 
है कि जब एक मनुष्य रा दिमाग दूमर भनुष्य के शरीर स छगाया जा सवत्ता 
है एक वी हड्डी भर फ्रेफड भौर भाख दूसरे म ठगाय जा सकते ह॑ तो ऐसी 
स्थिति भे देह को मनुण्य का बाहरी खोल समझना अनुचित नहीं ।* अनि 
बायत मजात्मा होने के कारण मनुष्य गुण-दोण्गे से परे है। अथवा यह भी कहा जा 
सकता है कि उसम केयर गुण ही है। खरीर होने के कारण उमम कुछ दोप 
होते हू, परतु य गुण को भाति रूरायो नही है | परिचतनशील होने के कारण 
शरीरजनिन गुण-दोप भी बदलत रहते हू । जिलोया मनुष्य को परियतनल 
शीलता और विकासशीलता पर विशज्येष बल देते है. उदकी यह हृंढ आस्या 
है कि मन्ष्य प्रतिपछ नया ही होता रहता है । अत उसमे ताजगी बनी रहती 

१. फ्रह0एतक्क प्र ब्ॉकण विध७७.. ाएुपडक 20६ 9 ५9००, ७. * 

२ आश्रम भ्रवचन लद्ष्मीनारायणपुरी पूसछा रोड दरभगा) २११० ६७ 
(लेखक को ब्यक्तिगत डायरा से)। 

* दैशपाडेव, लिमला आज़िबेणों (वाराणमो भव सेवा सथ् प्रकाराने प० 
हे 3१य। 


३४४ ] गाँवीवाद को विनाया या द॑न 


है और उसके चिंतन वदलत रहते हैं ९ “नवो नवो भवत्ति जम मान ”“-- मे 
वे विश्वास करते हैं। अत सुष्टि की भाति मानव भी स्फुतिदायक है। इस 
पमकार मानव के तात्त्विक आधार म जात्मस्वरूपतर, तित-चुत्ततता तथा परिनतन- 
शीरता जात है । 
मश्नव के इस तात्विक स्वन्प को मान लेन पर दाश्शनिकों के सामन कई 
प्रश्न उठ सक्‍त हैं। पहला प्रश्न स्वाभाविद रूप से यह आता है कि यदि 
मनुष्य वास्तव म॑ आत्मा ही है, तो फिर उस परिवर्ततशीठ स्वभाव दा क्‍यों 
माना जाय ? बात्मा तो अपरिवर्तनशीरू जौर बविकारी तत्त्व है। यदि 
मपुष्य प्रतिपलल बदलनवाली सत्ता है, तो उस शरीर अथवा प्रकृति मानना ही 
शेहक्र है। परन्तु बिनोवा स्पष्ट शब्यो म ईहिक और प्राहतिक तत्त्व वी 
न्यूनता की स्वीकार करते हैं। सुविधा के लिए यह कहा जा सकता था 
कि मनुष्य जात्मा और शरीर दोता है, जो विदोवा की तत्व-्मीमासा स मैल 
भी खाता है परन्तु वितोबा निरपेक्ष रूप से कहते हैं. “हम देह और बात्मा 
दानो हैं, यह ग्रथि छूटनी चाहिए | हम आत्मा ही है ”* ऐसी स्थिति में 
सनुप्य वी वाह्तद्रिक स्थिति को समझना थोरा-सा कठिन हो गया है । 
यदि हम आांत्मा को हो विकासशील मान लें, तो समस्या का समाधान 
हो सकता है। वितोवा एक हद तक दात्मा को विकासशील मानते भी हैं। 
वे करत हैं “हमारा आत्मा व्यापक होने के लिए छटपटाता रहता है । 
वह चाहता है कि हमारे जगत को गले लगा ले ।”” परन्तु ऐसा मानने 
से आात्मविरोध उत्पन होता है क्योकि व्यापक्तता की चाह जौर अपरिवत्तत- 
शीलता दोवो विरोबी बातें है जत यहाँ भी समस्या था समावान नही हीता । 
हाँ, एक उपाय सामने आता है जौर वह है विनोवा की वित्त पद्धति । इसके 
अनुसार हमे मनुष्य को जात्मा और प्रकृत स ऊपर उठकर बहा या सत्य वी 
इष्टि से देखना होगा। सत्य सभी श्रकार के ज्ञान के लिए अनिवार्य तत्त्व 
है। पृण सत्य एक साथ हाय नहीं जाता है॥। सत्य का एक जघ ही हम 
4. “य॒फ्8 दडदय धकी कफ उ5 स्‍णव $छ. चाल डत्काएफालड पा4६ 
खाक्ा। 45 व. ९०ाईदफं,. एड. वरप्मोल सकंबरग्टाट7506 0 43 चाह 
प्रपा787॥ फ#टग्र8. 45 ९४.30 गट फटापरठाया5 फिट वादे छुएप. गलछ 0४) छड 
बीकया. पीधरजरकाणर उप फएहफ - उख बफा]0डफ 28 2७ 22 ऊफाएए,0 
एश्डाग्ड्बापर० "--29००४०४, (स्यिड8), 3॥89, 965 
२ आशक्षम प्रवचन , लदमीनाराययपुरा, पू्ा राड, (दरसया), २३-६०-१८७ । 
है भाव, विनोछ, गौता प्रवचन, ५६० २६॥ 





समाज-दशन १ [ ब्डेणु 


हाथ छगता है। इसलिए हम सत्य की खोज करनी पत्ती है। उसपर 
प्रमोग नहीं करना पटता । इसीलिए विनोबा ने कहा है जीवत सत्य 
शौघन” १९ अर्यात्‌ मानव जीवन का ल्थ्य सत्य का भौद् करता है। मनुष्य 
चाहे आत्मा हो या शरीर परन्तु बह सत्य अवश्य है। दसम किसी भी प्रकार 
का संदेह नहीं । सत्य का शोव करना उसचा स्वभाव भी है। सत्य स्नाथी 
और विकासग्रीक दोना होता है। इस हृ प्टस देखने पर मानव घारणा 
के बतगत उत्पन बिरोव का परिहार हो जाता है। परन्तु यह इतनी झूचाई 
को चोज है कि इससे विशिष्टता वा जश घूमिऊ पड जाता है। अत्त सामान्य 
बुद्धि से समझत मे कठिनाई होती है। 

गाँधी वी ही भाति वितोबा ग्रातव स्वभाव को शुभ मानत है। इनके 
अनुसार मानव स्वभाव स्वभावत अच्छा है। सत्य पर चलना, प्रेम ररता 
तथा दूसरा के लिए त्याग करना उसका स्वभाव है। इस तथ्य को उन्होन 
उदाहरणो के द्वारा स्पष्ट क्या है। वे कहते हू सत्य पर चलने वालो के 
लिए अखवार मे टल्प्राम नहीं जाता है यदि मा बच्चों को प्यार करती है तो 
इसकी खबर अखबार वालो को नहो जाती है ॥ परन्तु यदि कोई वोरी या 
हत्याकाड म पकड़ा जाता है, तो इसका टल्पग्राम अखवारा मे जाता है। तथा 
बानून के द्वारा उन्हें सना मिलती है । इससे यह्‌ सिद्ध होता है कि चोरी और 
हृत्या करता मानव का स्वभाव नही है, उसका स्वभाव सत्य और प्रेम ही है! 
इसी प्रकार न्‍्यायाटय म हम कसी के ऊपर कोई आक्षेप करते है, तो इस 
सिद्ध करना पत्ता है। यदि प्रमाणित करने म सदेह हुआ तो इसका लाभ 
जभियुक्त को मिलता है। इससे भी यह निष्क्य निकलता है कि न्यायाल्‍्ष्य 
मानव के अच्छे स्वभाव म॑ विश्वास करता है। उपयु क्त उदाहरणों के आधार 
पर विनोत्ा कया यह विष्क्पें है कि अपने सुख स पुखी होता पु का स्वभाव 
है, दूसरो के सुख से सुखी और दु ख से दु खी होना मानव का स्वभाव है ।* 


१ बिनोबा चितत सक७छ ५.० बरे। 

२ (अ) सिंह, रामजी, “उपनिषद?ः विनोबा-सत्सय (सम्पा०), डॉ० रामजी 
सिद्द, (टां० एन० बी० कालेज, भागलपुर, १५ अगस्त, १९६८), १,० ६। 

(ब) “फब्ल्‍च्म 70]|0०८$ गा छुणगाह 5पाणा 4600 ॥0. मा प्रा 
0ग्रद३, 0. पड. ढ0्फापगा), ब्खप 0 08 ९०७७७) पृछछ 38 फ5- 
गग(फट प्रस्रठ मारा वा तृ० प्रण+ त0 फाड़ सक्काएरवक शैयुकओं डै- 
954, 9 37 


ज्ब६ ] गाँवीवाद दो वितोवय वी देव 


विनोवा के अनुसार मानव स्वभाव वी सज्जनता इस वात से मी सिद्ध 
होती है कि वह साधु को ही नमस्कार करता है, चार टाक्‌ को नहीं। स्पष्टत 
यह उसके हृदय यो निमलता वा सूचक है ।९ जो अज्ञान या परिस्थितिवश 
दुराचारी भो वन जाते हैं उनका ईश्वर पर वहुत ही गहरा विश्वास होता है । 
“जो सच्चे दुराचारी होत हैं वे सच्चे सदाचारी के समीप होते हैं, जैसे “बतु/ल 
के दो मिरे/--एसा विनोबा का विश्वास है। अत वोई भो दुराचारी 
जपन स्वभाव वो वदर सकता है ।* मान्य स्वभाव के शुभत्व वो स्वीकार 
करने का अर्थ विनोवा यह नहीं टेते कि सभी मानव अच्छे हैं, उनम कोई 
बुराइ नहीं है। सामान्य हृष्टि स मानव भरा-बुरा दोता है क्यांकि शरीर 
को हृत्टिस देशत पर आएन्‍त दोप तथा बुल ही गुण मानव में दिखाई 
पते हैं।१ मनुण्य म प्रह/ति तक्त्व भो है, अत उसम सत्य, रण, तम--तीना 
प्रकार के गुण होते हैं। सत्व गुण के कारण उसमे दैवी प्रवृत्तियाँ जैसे 
अभय, अहिसा, सत्य, विनम्रता णादि का श्रादुर्भीव होता है। तमो नौर 
रजो भुण के प्रभाव से आमुरी प्रवृत्तिया जैस काम, क्रोव, लोम, मोह उदित 
होतो हैं।४ मानव म इन्ही दाता श्रवृत्तियों का सघर्ष चलता है जिसमे 
सद्ष्रवृतिया विजयी हीती हैं । 


विनोवा यह मानते है कि समाज मे अच्छे, छुरे और साधारण तीन प्रकार 
के मनुष्य होत हैं। भला मतुर्य कभी भी वुरा नहीं बन सकक्‍ता। परन्तु 
बुरा भरा में परिणत हो खकता है क्योविः भठाई में शक्ति है, द्रराइ म वट्ी । 
जिस ग्रकार "प्रव्यश का हमरा अधघकार पर होता है, अधवार का प्रकाश 
पर नही!” उसो प्रकार विनोबा की राय में भाई का हमला ही उुराई पर 
टोता हैं ।* किर भी मनुष्य मे जो भी वुराइयां हैं वे परिस्थिति के कारण 
हैं । परिस्थिति म परिवत्तन लाने से मदुप्य थासानी से सुपर सकता है ॥ इसके 
लिए दान, तप, यज्ञ के द्वारा आयुरी प्रवृत्तियो का शमन कर घीर॑ं-नोरे अपनी 
-ुराई को हटाकर वात्मगुद्धि करनी पटती है।९ मानव-स्वभाव वी व्याख्या! 


« देशपादेय, विसला, त्रिबेगी, (वारायत्री, सव सेवा सत्र प्रकाशन), ए० दे०। 
> उपरिवतू, प,० ३० ३१। 


हऊ माबे, बिना, महिसक द्क्ति की खोज, ए,० 5३ ६४। 


भावे, विनोत्रः गीता प्रवचन, प,० २४१॥ 


४८ 
विनोबा चितन, अके २७ प० -८६॥ 
उपरिवतू, ५.० २८६ ॥ 


७ « 


समाज-दर्शद १ [ ३४७ 


'विनोवा के मानव सवदी कात्त्विक चिंतन पर आधारित है। अत इसम 
उद्दी त्रक्ार दो कठिनाई उपत्यित्र होती है जो पहल हुई थी । यहा बिनोवा 
क्ले विचार म सबसे वी कमजोरी यह है कि टहोने नैतितः तात्त्तिक आर 
मसनोठचानिर स्वभाव को एक साथ इस प्रकार मिला दिया है कि विश-्पात्मक 
बुद्धि को उतकी बात समय में नहीं जाती । हम तौन वाक्य यहाँ पर झदा 

हरण के तोर पर छ सकते हैं 


(क) भनुष्य मूलत अच्छा है। 
(ख) मनुष्य सामान्यत बच्था-युरा दोना है । 
(ग्रे) मनुष्य को अच्छा ही समझग चा हुए । 





इनमें पहला वाक्‍्प तलार्विक वाक्य है दूसरा सथ्याध्मक और तीसरा नेतिक + 
अयम वाक्य मे मानव स्वभाव की चरम स्थिति का बोज होता है, ढसरे वाक्य 
से मनुष्य वी चर्तत्तान कौर सामान्य स्थिति का पता चलता है, क्तीमरा वाकय 
मनुष्य के लिए स्वितप्रतता अथवा साम्य वी साघना के लिए उपयोगी है। 
पहला वाक्य जीवन म॑ विकास के लिए प्रच्ुर मात्रा म जाज्ञा प्रदान करता है | 
दूसरा व्यावहारिक हष्प्टिल्ोण से रूद्तत्वपर्ण टै और तीसरा जीवन के खतुलन म 
नसहायक है। 
दितोत्रा ने अपने चितन में मानव स्वभाव दा विचार बैंतिक उत्पान 
के हृष्टिसोण में ही विधप रूप मे कया है। अतएंव तात्विक जौर 
नैतिक वाक्यों का सम्मिठन' होता है तय्रा तथ्यात्मकः वाक्य गौण हो जाते हैं ॥ 
यह उचित ही है। _र्शन व'्स्तव मे जोवन के 7िए सूक्ष्म दृष्टि और दुर- 
इष्ट हमारे ठिए प्रदान करता है। दर्शन रा महत्त्व तथ्य की सीमा म 
बाचने मे नहीं जीवन को आगे ठे जाने मे है। बिनोबा को मातव-स्वभाव 
जी थय्रारुपा इस हष्दि स सही है। सानव के साजन्य क पक्ष मै दी गई युक्तियाँ 
स्वाभाविक और ह॒ृदय-ग्राह्म हैं। शायत गावी ह्स प्रकार वी युक्ति सोजन्यता 
ओ लिए नही दे सक थ | 
गाघी की भाति विनोता न भी मानव का मृयु को पटलता पर गहराई से 
विचार किया है। इनके अनुसार युत्यु हमारे प्राण की विश्वान्ति वी एक 
आअवस्या है।' यह निद्रा दे समान ह_ै । पब घरीर मे कापी थकान आता 
है, तो निद्रा म हम विशात ढढनत है। निद्रा की मुख्यत दो अवस्थाएँ 
होतो हैं--स्वप्नपूर्ण निद्रा जौर स्वच्यचरहित नि 74 रप्नपूर्ण निद्रा मे हम 


१ दिनोबा चितवन अकछ (० १४१॥ 


इ४८ ] गाँधीवाद को विनोवा को देन 


अच्छी या बुरी वासनाब के अनुरूप सुखद या दुखद स्वप्न देखते हैं परन्तु जक 
सन म कोई वासना नहीं रहती है, तो थवावट के वाद ग्राढी निद्रा आाती है 
इसी प्रकार जव हमारा श्राण नयवरत काम करते-करते थक जाता है, ती उस 
मृत्यु की विधान्ति वी जररद् पट्ती है। मृत्यु के वाद यदि उसके प्राण मे 
बुरी वासना रही, तो उस नरक भीर भच्छों वासना रही, तो स्वये कया सुख 
मिलता है। यदि प्राण में कोई वासना नही रहो, तो उस ब्रह्मटोक वी प्राप्ति 
होती है । 

विनोवा के अनुसार मृत्यु के बाद जीवन में ताजगी का अनुभव होता है) 
जैसे सोने के बाद उठने पर हम वाषी ताजगी का अयुभव होता है गौर हम 
पूरे उत्साह के साथ षघूरे कार्य को पूरा करने मे लग जाते हैं, ठोक उसी 
प्रकार मृत्यु के बाई हम प्राण म नई ताजगी पाते हैं और फिर पूरे उत्साह के: 
साथ कम में रूप जाते हैं ।*  वितोदा यह मानते हैं कि जिन दु खो से हमारे 
सगे संबवी मुक्त नहीं कर सम्ते, मृत्यु उन दु खो से मुक्त कर देती है। मृत्यु 
के ख़वघ स विनोदा का विचार कौई नवीन नहीं है। हाँ, विद्रा को उपखा 
के सहारे इन्होने इसकी व्यास्या रोचक ढग स की है । 

सच कटा जाय तो मानव स्वभाव के सबवर्थ गे बिलोबा गाँधी के बिचारो 
को ही पहलवित करत हैं। फ्रि भी जहाँ गाँधी मानव के समग्र 
व्यक्तिव पर बल देद थे वटा विनोवा मानव के जात्मिक पक्ष परहीं 
विशेष वल दते हैं ॥ शरीर उनके लिए मात्र खोल है । जहाँ तक सानव-जीवनः 
के चरम लक्ष्य का प्रश्न है, गाँधी और विनोवा का इसपर थोडा मतान्तर 
मालूम पत्ता है। गावी भात्मासुभव और ईश्वर साक्षात्कार को ही जोबन का 
चरम लक्ष्य मानते थे। अत उन्होंन मानव जीवन बा लक्ष्य सत्य के साय प्रयोग 
करता माना । परथषु प्रयोग का भावात्मक लय क्या होगा, इसका उत्तर वे 
नहीं दे सके । जैसा हम नीति-विचार म भी दंख चुके हैं. कि वे गीता का रक्ष्य 
>िष्कर्मता ही मानत हैं, परतु निष्क्मंता क्खि लिए ? यहाँ वे बौद्धिक विश्लेषण. 
के वार पर झुछ भी नही कहत । इससे साधक को कठिनाई होती है जिसका 


4 उपरिवतू, प० १४ २१२७। 
< बंतात, रामकृष्ण, विनोबा के पत्र, प,० ८८ ८९ ॥ 





समाज-दर्शत-१ [ ३४६ 


ज्अनुभव उनके परम शिष्य जवाहरलाल नेहरू का भी हुआ ।* परतु विनोबा 
न्वपष्ट रूप से कहत है कि मानव जीवन का चरम ल्ट्ष्य पन्म साम्य की प्राप्ति 
करना है। चे गाँधी के विचार को स्पप्ट करत हुए दहते हैं कि जीवन का 
लक्ष्य सत्य का शोत्र करना है प्रयोग करना नहीं । यह सत्य कसी नी क्षेत्र म 
हो सकता है। विज्ञान प्रकृति के सबध म॑ नये मय सत्यो वी खोन करता है 
सी प्रकार मानव को भी जीवन के सबध में नये नय सत्यों वी लोज करनी 
ब्वाहिए । 

मानव के स्वरूप पर विचार करने के पश्चात्‌ अब हम यह देखेंगे कि व्यक्ति 
आऔर समाज के सवध मे गाँधी विनोबा के क्‍या विचार हैं ? क्योकि ध्यक्ति कौर 
ज्सममाज की घारणा उनकी मानव धारणा पर हीं आधित है । 


हे व्यक्ति और समाज 


गाँधी के समस्त समाज दर्शन का आधाइर उनकी अप्रक्ति तथा समाज वी 
'चारणा है। उतके समाज-दर्शंन को तबतक ठीक स समया नहा जा सकता 
ज्जवतक हम मानव धारणा का विचार व“!यक्ति क मप म नहीं कर ”त है । 
ज्यक्ति ही समाज वी इकाई है अत समाज को समसन के हिए व्यक्ति को 
समझना बावश्यक है । 
(क) व्यक्ति सिद्धात 

१ गाँधी विचार गरावी के अनुसार व्यक्ति का महत्त्व सर्वाविक है।* 
व्वह अपने द्वारा निमित समाज जौर अन्य सस्थानी की छुल्ना म श्रष्ठ है।* 
चसमे इतनी क्षमता है कि वह अपन हढ बात्मविश्वास सर समस्त इतिहास की 
दिशा को बदल सकता है ।४ गाँधो वा यह हृढ विश्वास है कि “यदि एक व्यक्ति 
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३५० हु गाँवीबाद को बिनोबा को देन 


कषध्यात्मिजता को श्राप्त कर लेता है, तो सचमुच इसके साथ सम्पूर्ण विश्या 
आध्यात्मिकता को प्रास कर लेता है। यदि एक व्यक्ति भी आध्यात्मिकता से. 
पत्तित ही जाता है, दा समस्त विश्व उस हद तक पतित हो जाता हैं ।१ परतु 
प्रइन है कि व्यक्ति है क्या ?ै 
अद्यपि ग्यक्ति के तस्वशास्तीय स्वरूप पर हमल्छोगां ने पहले ही_ विचार कर 
देखा है, किर भी यहाँ पर समाज को इकाई क रूप भे उसके स्वभाव को देखना: 
अनिवाय है । व्यक्ति के स्वभाव को गाँधी न दो विरोधी पहलुओं दा सग्रम 
माना हैं। एक थौर उसके व्यक्तित्व म॒ आध्यात्मिकता है, विवेक है तथा 
नैतिकता के पालन ही भ्रवृत्ति है, तो दूसरी ओर वह पाशविक प्रवृत्तिया से भी 
ग्रस्त है। आध्यात्मिकता लौर नैतिकता का आावार उसका दैवीस्वसत्प है कौर 
पराशविक्ता का आबार भौतित्त शरीर है। व्यक्ति के सपूर्ण श्जीवन मे इन 
दोता प्रव्यर की सदृष्रवृत्तियों और कृश्रवृत्तियो के बीच सघर्य चलता रहता ईद 
लौर अत में सदृष्रत्गुत्तिया की विजय होती है। किर भी समाज मे सभी व्यक्ति 
का व्यक्तिदव समान नहीं होता । कसी में दाध्यात्मिक प्रवृत्ति की प्रवावता 
होती है और स्सी म पराशविक ष्वृत्ति वी । इसका कारण शायद उसके पूर्व 
जम के सदुकम॑ और दुध्क्मों मे दुढ़ना होगा । 
उप्रत्ति के जीवन का रक्ष्य आत्मानुभव और पूण्ंद्रा की प्राप्ति है जिसे वह 
अपन शुभ सकक्‍लथो के आथार पर प्राप्त कर सकता है। वे सदल्प, झुभ सकल्‍्फ 
शहे जा सकते हैं जो नन्तरात्मा की नावाज के आधार पर क्य जाते हैं । 
परतु दन संब की प्राप्ति के लिए घ्वतत्रता मौरिटिक चीज है । पर स्वत्तत्रता का 
स्य गावी स्वच्छदता से नहा रत हैं ॥ स्वतनता के साथ-साथ बे व्यक्ति के 
ईश्वर और समाज नियत्रित मानते ह। मानव अपनी स्वतत्रता वी रक्षा तभी 
कर ग्रक्‍ता है जब वह ईश्वर लौर समाज क नियमा का श्रद्धायुवत्र पालन करे | 
सामाजिक नियमो के महत्त्व को स्वीकार करने क॑ कारण गाँवी को हम ब्यक्ति- 
वादी नहीं कह सह्त हैं, यद्यपि य व्यक्ति दी गरिमा पर काफी बल द॑त हैं । 
हैगेल, हाइडेगर और वात्र" अभूति विचारक स्वतज्नता की ग्राप्ति मं वातावरण 
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समाज दरशंन-१ [श्प्ष्ट 


को विरोधी तत्त्व के ल्‍प म स्वीकार करत हू ।' परतु ग्रावी के अनुसार 
बतावरण स्वृतत्ंता का बाषक नही बल्कि साधक है ।* 


गाँवी के अनुसार व्यक्ति स्वतत्रता को श्राद्ति एकाएक यूणता मे करता है, 
धोरे वीरे नहीं | जिस ग्रकार व्यक्ति का जन्म समग्र रुप म हांता है उसी प्रकार 
स्ववत्रता का भी नखडित रूप मे आाविभाव होता है।* प्रुण स्वतत्रता क 
अनर्गेत बातरिक और बाह्य--दोनो प्रकार वी स्वतत्रताए आती है। नात्तरिक 
स्वृतबता का अभिप्राय जात्मा का जविद्या स मुक्त होना है। बाह्य स्वमत्रता 
वा झथ आशिक, राजर्नतिक सामाजिक आदि स्वतत्नता से है। गाधी यह 
मानत हैं कि जातरिक स्वतत्॒ता प्रास करन पर ही व्यक्ति दाह्म स्वतत्ता प्रास 
कर सकता है ।४ अत व्यक्ति को अन्य बाहरी स्वतत्रता वी प्राप्ति क पूब अत - 
करण की स्वतत्रता प्राप्त करनी चाहिए । 


बुद्धिदादी विचारवः स्वतत्रता का अथ मात्र बौद्धिव स्वतत्नता स झ्गाते है ६ 
परतु गाँनी के अनुसार कवर बौद्धिक विक्रास से ही स्वतत्रता नहीं भाती है + 
वास्तविक स्व॒तत्रता हृदय की गहराई मे पहुचन स जाती है जो अन्य प्राणियों: 
वी पीडा पहचानने जौर उनते साथ प्रम बरच गे प्राप्त हाती है है 

गाँवी ने स्वृतनता?, स्वराज्य तथा मोक्ष को एकार्थक समया है। 
उन्हाते किसी राष्ट्र की स्वतत्रद्दा का आई उस राष्ट्र के व्यक्तियों की पूर्ण 
स्वतत्रता स लिया है। पूण स्व॒तत्रता वी भ्राप्ति म स्वराज्य एक चरण मात्र है 
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ज५्२] गाँवीवाद को बिनोवा दी देत 


जजियकों प्राप्ति अनवरत परिश्रम, घैयें, साहस जौर परिस्थिति के विवेकधूर्ण 
सूल्याक्द से हो सकती है !९ परतु यह कहना गलत होगा कि गाँवों का अभि- 
आय केवल राजनैतिक स्वतत्रता वी पाप्ति ही था। वस्तुत गाचरी की यह्‌ 
विशेषता है कि उन्हाने व्यक्ति वी परतनता और स्वतज्ता को केबाट आध्या- 
त्मिक आर्थ में ही नहीं लेकर उत सामाजिक आयाम श्रदान क़्या* । उन्होने 
स्वतत्रता को तातक्तिक और आध्यात्मिक अथवा मुल्यात्मक--दोबो अर्थों मे 
समन्वित रुप से ल्या' फिर भी यह सूल्यात्मक अधिक है। 


विश्व इतिहास में व्यक्ति की आकाक्षाओं का चित्रण भिन्न भिन्न श्रकार से 
'हुथा है, जैसा हम पहडठ़े भी देख चुके हैं । बढ्रे न्टड रसेछ के अनुसार व्यक्ति 
अपनी शक्ति को बढ़ाना चाहता है ।४ छॉक के अनुसार व्यक्रित शान्तिप्रिय 
जीव है। झुग महोदय घामिक प्रवृत्ति और एडलर विकास की प्रवृत्ति पर वर 
दता है । भौतिकवादी और अनुभववादी विचारक व्यक्ति वो मात्र भौतिक 
जाकाक्षालों से सम्पन्न मानते है। परतु हपर ने ये सभी विचार एकागी हैं । 
मे व्यक्ति के सपूर्ण व्यक्तित्व का ख्याल नही करत हूँ । व्यवित वास्तव में 
अण्वड और पृण है। व्यक्तित्व के ज्ञानात्मफ, ब्रियात्मक और भावात्मक पष्ठ 
हैं । इसके अतिरिबत वह उच्च निम्न--सभी श्रकार वी प्रवृत्तियों से पूर्ण है । 
अत व्यक्ति के पूर्ण विकास का अर्य है इसके भौतिक, नैतिक जर आध्यात्मिक 
सभी ब्रकार का विकास होता। पाश्चात्य समाजशास्त्रियो ने व्यक्ति के 
आध्यात्मिक विकास को छोड दिया है। परतु गाँधी न इसपर कापी बक दिया 
'है। व्यक्ति को खडित दष्टिकोण से देखने के कारण पश्चिमी विचारकों ने एक 


] उप रग्वाण, 27 8 4925 
2 ##श्य.आ2, 2 (।, व970), ए 8 


३ डॉ० राजेद्र प्रमाद ने स्वव॒वता शब्द वो तीन धर्थों में समझा है --तार्विक, 
त्ताज़िक और आध्यात्मिक । गाँधी ने वाक्कि अर्थ में इसका प्रयोग नहीं क्या है । पर तु 
ज्ाह्विक और बअआ्ाध्यात्मिक-दो अर्थों में योग क्याहै--.8590, २ ,कफलटतत्मा 

मैड 4. 502०9 ९ श्ोएटी! >-गिटशबर३)89, ऐप पर, (उत ) अऋष्जॉल्सीड 2 
(, 970), एए 3! -32 


4 ७छट], की , उक्ाकृब्टा रु $लढावर 00 80069, (4.07007, 
ढल्कडुण खाद कैवे एकाआ 959), 9 75 


समाज-दशन १ [ ३५३ 


अकार से मानव वी गरिमा को नीचे घकेल दिया है । परतु गाधी के विचार मे 
मानव की गरिमा सुरक्षित रहतो है | * 

गाघी यह मानते है कि आदश समाज की स्थापना आदण व्यक्ति से द्वी हो 
सकती है। जो व्यक्ति के लिए शुभ है वहो समाज के लिए भी जुभ है। जादर्श 
अमाज की स्थापना के लिए «पक्ति को पहले आदर्श बनाने वी आवश्यकता है। 
समाज में क्राति एकहरी नहीं दोहरी प्रक्रिया से बातो है ।* पहले व्यक्ति के 
मानस में परिबतन लाना पडता है उसके जीवन मूल्यों जोर विचार-पद्धतियों 
कौ बदलना पड़ता है। अत भे समाज के बाह्य टाँचे म परिवतन लाना पन्‍्ता 
है । केवल समाज के बाहरी ढांचे मे परिवतन करने से कोई विशेष फ्ल प्रास 
नहा होता । आदर्श समाज की स्थापना करने के लिए व्यक्ति को निणय लेन में 
स्वावलबी होना चाहिए उस अपनी आत्म शक्ति को पहचानना चाहिए। इसके 
मतिरिक्त सामाजिक परिस्थितियों म॑ अभियोजित करने की तत्परता होती 
चाहिए और अपती आरूपा का आतटर करना चाहिए ।* बिना आस्या के व्यक्ति 
अपने जीवन में किसी दिशा मे थागे मही वह सकता। सशयवाद और अच य- 
बाद समाज की नौव फो कमजोर बनाते है जिसका प्रयक् उदाहरण अमेरिका 
जैग जुसम्पत देशा मे सिरता है। 

२ विनोबा की दन यावी की भाति विनोबा भी व्यक्ति को आमा और 
शरीर का सगठत भारत हूँ । परतु य आत्मा पर गासी छा तुडना मे अधिक 
बल देते है । ये भी मानत्त हैं फ्रि व्यक्ति म सत्व रज बोर तम--सभा पवु 
त्तिया हैँ, अत उसम दची और थआपुरी दोनो दुत्तिया है। व्यक्ति को यज्ञ दान 
और तप के द्वारा आसुरी प्रवृत्तियो पर घीरे घीर विजय प्राप्त करनी चाहिए । 
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इप्ड ] गाँधीवाद को विनोबा वी देन 


विनोता व्यक्ति दी अच्छाइयो म हुड विश्वास रखते है ॥ उतके अनुसार 
अहसा, प्रेम, सहयोग, त्याग नादि व्यक्ति वे स्वाभाविक दैवित गुण हैं। वर्याक्त 
दूसरों के सुख स युखी ओर दूसरो के दु ख स दु खी होता है । वह दूमरो के 
लिए अपने सवार का परित्याग करता है, जैस माँ अपन बच्चे के लिए (्याग 
बरती है। उसके हृदय म वन्णा है। 

गाँवी की भाँति बिनोवा भी व्यक्ति के विकासात्मक स्वसूप पर वर देते 
हैं । उनका मानना है कि व्यक्ति नित्य नवीन होता रहता है। अत उसके 
विचार बदलते रहते हैं । उक्षक। हृदय भी परिवर्तित होता रहता है। भौत्तिक 
चरिस्यित्तिथों वी तुझना म उसके ररिएु संदुगुण का विताप महत्त्व है। अत 
उसकी वास्तविक स्वततन्नवा आत्मा के ज्ञान पर ही नाश्रित है। उस नित्य- 
आत्म शक्ति की खाज करनी चाहिए । 


बिनोबा आत्मा के रूप मे व्यक्ति के महत्व को स्वीकार करते है परतु वे 
सिद्धात के सामने ब्यक्ति को गौण सानत हैं4 एक स्यक्ठ पर उन्होंने कहा है-- 
“'भद्धात व्यक्ति से बढकर होने हैं। इसाठिए उन्तपर अमर कर व्यक्ति की 
प्रतिष्ठा प्राप्त हुआ करतो है । ' इस उद्धरण से यह व्यष्ट है कि व्यक्ति का 
अम्तित्व॒सिद्धात पर चलने म्‌ है। अस्तिट्ववादियो न सिद्धात वी तुल्ता म 
व्यक्ति वो तथा बुद्धि की तुलना में जस्तित्व फो श्रेष्ठ माना है। गाँत्ी ने 
सस्थाओं की तुलना म वर्षक्ति वो श्रेष्ठ माना था । परतु विनोबा सिद्धात की 
तुटना मे व्यक्ति को योण मानते है । इसलिए यहाँ कोई व्यक्तिवाद नहीं है। 
परन्तु वे वहुमव की तुलना भे अल्प मत की गरिमा और भहत््व को स्वीकार 
करते हैं । 

“पक्ति की घारणा म॑ धिनोवा ने गाँवी के विचारों मे कोई मौलिक 
परिवर्तेम नही छाया है। गांधी के विचार को ही इन्होते दूसरे रुप मे रपता है । 
फ़िर भी व्यक्ति की आध्यात्मिकता और तित्य नूतनता पर इन्होने विशेष बल 
दिया है। गाँवी न «यक्ति क स्व! को मिटान का ख़यत्व नहीं किया था परतु 
बिनोबा न व्यक्ति म॑ स स्व का पूण उन्मुठन करन का ध्रयास क्या है । 
बरुपुत यह भेद एक गृरस्य और सन्यासी के विचारों का ही भद है। गाँधी 
के विचार में थ्यक्ति का व्यावहारिक और आदश्व रुप प्राय सतुल्ति है परतु 
विनावा व्यक्ति के व्यावटारिक और सामाजिक रूप पर कम परन्तु आदश पर 
विज्ञप बल देत हैं । 
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(ख) समाज-सिद्धात 
१ गाघी विवार गाजी को समाज सवधो विचार आधघुनिद पाश्चात्य 


समानशास्तिधों वे विदारो के प्रति प्रतिक्रिया औौर मानव सवधी वारणा का 
आवश्यक परिणाम है। जविसाश पश्चिमी विचारको न वेयक्तिक वैतना से 
सभित्र सामाजिक चेतना को अलग अस्तित्व प्रदान किया है । तदनुवू ध्यक्ति 
की आचार सहिता जौर समाज की आचार सहिता म भेद रहा है। दुरखादम 
ने व्यक्तिगत चेतना जौर सामूहिक चतना के भेद पर बल देत हुए यह गहरा है 
कि सामुहिक चतना में अनक प्रकार क ठतक्त्व होते हैं जो व्यक्तिगत चेतना में 
नहीं है । अतएवं साम्राजिक जीवन वी व्यास्या मानव या व्यक्ति के मनोविज्ञान 
के आधार पर नहीं बल्कि समाज के स्वरूप के आधार पर ही दी जा सक्‍तो 
है ।* व्यक्ति कौर सम्राज को एक दूसरे स स्वतन्न मानकर व्यक्तिवादियो जौर 
समाजवादियो ने अठग अलग रूप से क्रमश व्यक्ति और समाज का एक दूसरे 
की तुलना मे श्र छ मादा है। दसक परिणामस्वत्प एकागी और कृत्रिम समाज 
को उत्पत्ति सबधी सिद्धात बन हैं। कुछ विचा रको ने इश्दर के आधार पर, 
कुछ सामाजिक प्रसविदा के आधार पर, कुछ तात्त्विक सिद्धातो के आधार पर 
तथा कुछ विचारका ने मनुष्य का थ्यावह्ारिक जीवन वी आवश्पक्ताओ के 
आधार पर समाज की उत्पत्ति की ब्यास्या करने का प्रयत्न क्या है। परन्तु 
इनमे से कोई भो सिद्धात पूर्ण नहा है। बोगमार्टंस के अनुसार ईश्वरवादी सिद्धात 
से तानाशाही समाज की रचना होती है, तात्त्विक सिंद्ात से समाज के केवल 
आकारिक रूप पर बल दिया जाता है, वास्तविकता की ध्याख्या नहीं हो पाती 
है तथा वस्तुवादी सिद्धात के द्वारा केवछ व्यावहारिक परिणामों और यतवादी 
समाज रक्षना पर व5 दिया जाता है ।* 


गांवी का समान सिद्धांत समन्‍्वयवादों है। यह समाज की व्याख्या, न तो 


क्रेवठ ईश्वर के आधार पर ही वरता है और न मानव नि्ित सिद्धांत के 
आधार पर । मानटन्क्पु की तरह यह समात्र का कारण शाति, भुख, यौव और 
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इ्५च ] गाँधीबाद को विनोबा की देत 


साहचये की आवश्यक्ताओ की पूर्ति नही समानता है। किर भी इसमे सभी 
सिद्धातों का सार आ जाता है | एक और गाँवी व्यक्ति और समाज में दैवी 
स्वरूप को देखते हैं, तो दूसरी और जह्दर्श समाज रचना के लिए निधमो की 
जी स्थापना करते हैं। साव-ही-साथ मानव जीवन की तास्‍्कालिक भौर व्याव- 
ह्ारिक आवश्यवताओ का भी रयाल रखते हैं । 

गाधी के अनुसार समाज व्यक्ति के लिए कृत्रिम नहीं वल्कि स्वाभाविक 
ससस्‍वा हैं। व्यक्ति का विकास सम्राज मे रहकर ही हो सकता है। उसकी 
स्व॒ृतत्नता खामाजिक नियमो के पालन में ही दायम रह्‌ सकती है। इसलिए 
उन्होंने कहा “मैं व्यक्ति की स्वतद्तता कया मूल्य देता ह*। परतु यह 
आपको नहीं भूलना है कि मनुष्य सार रूप मे सामाजिक प्राणों है। उसो 
अपनी वत्तमान स्थिति, व्यक्तिवाद के साथ सामाजिक विकास की ग्रावश्यक- 
साओो को अभियोजित करके ही प्रास क्या हैं। अनियत्रित व्यत्तिवाद जगछी 
जानवरो का नियम है । हमे व्यक्ति वी स्वतवता कौर समाज के नियत्रण के 
जोच का मार्ग क्पताता है। सम्पूर्ण समाज के कल्याण की भावना से स्वेज्छया 
समाज के नियत्रण को स्वीकार करना व्यक्ति मौर समाज दोनों के लिए हितकर 
हैं! “प्रजातात्रिक समाज मे व्यक्ति वी इच्छाएँ समाज या* राज्य वी 
इच्छाओ के हारा शासित और नियत्रित होनी हैं। यदि पत्येक ध्यक्ति कानून 
को अपने-बपन हाथ से दें ले, तो उसख बराजक्ता वढेग्ी जौर व्यक्ति अपनी 
स्वतत्रता को कायम नही रख सकेगा ।!!९ 


]. ठब्फपा,  य उदार ०/ कर रीएरका5,. (4म्राव्तबब्त, 
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> ओमती बानडराट जे असुतार “गाँधी समा और राज्य के बीच हच्यक्त भेद 
मानते हैं। राज्य की आझ्ाज्ञा को भग किया जा सकता है, परतु समाज के नियमों का 
उहलपन नहीं फिया जा राक्‍ता दे ॥?! परतु यइ ध्यातत्य है कि यह याँधी ने राज्य और 
आमान को कमी कभी समानार्थक माना है। यों केवल आ्राष्ठा भग वे आधार पर रज्या 
और समाज में भेद करना ठोक नहीं । यदि छमात की वर्तमान व्यवस्था में कोई नियम 
रथाज्य हो, तो शायद गाँधी उसको चुनौती देंगे ॥ भौर दसतरों को भी शैसा आदेश देंगे १ 
जव ने समाज के नियमों के पालन की बात वर हैँ तंत्रे इ्मका त्रथ शुद्ध समाज से है 
शुद्ध समाज और शुद्ध राज्य में कोई मौलिक भेद नहीं होना चाहिए। राज्य पूर्ण समाच 
का एकअग्र दो होगा। 
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परतु समाज को स्वाभाविक और आवश्यक मानते हुए भी गावी व्यक्ति 
झो समाज को तुठना मे गौण नहीं सानते । वे समाज या राज्य करी स्वेच्छा- 
चारिता को कभी स्वोकार नही दरपे ॥ उनके लिए ““प्यक्ति का सर्वोच्च 
महत्व है” अन उनके जनुसार स्वतत्रता के दातावरण मे रहकर ही व्यक्ति 
अपने को समाज की सेवा में अपित कर सकता है। यदि स्वतत्रता का अप- 
हरण कर दिया जाए, तो वह सात्र सचीन रह्‌ जायया और समाज बबदि हो 
जायगा । किसी भी समाज की स्तापना व्यक्ति-स्वातत्य के निपेव पर नहीं 
वी जा सक्‍ती।' इसीलिए उन्होने राज्य की बढती हुई शक्ति को आश क्ठ 
आर भय वी भावना से देखा । उनके अनुसार राज्य ऊपर से तो कल्याण करते 
हुए श्रत्तोत होता है परतु वह व्यक्तित्व को नप्ट कर देता है, जो प्रगति का 
आधार है।* 


गाँधो के अनुसार समाज का मूल धन व्यक्ति ही है। व्यक्ति की ही आका- 
क्षाएँ सामाजिक जाकाक्षाओो का रूप लेती है। भमतएंव समाज वी जितनी 
सम्धाएँ है वे तैयार माल के रूप मे व्यक्ति के ऊपर लादी नही जाती । भौर 
ने उन सस्थाओ का अरुयायी और कृत्रम ही कह सकते है। इन सभी सस्याओ 
का लक्ष्य व्यक्ति का कल्याण ही है। सस्याओ के सदस्य के रूप मे और स्वत्तनन 
रूप में व्यक्ति ही सामाजिक कार्यो का आधार कौर हरुक्ष्य है। व्यक्ति का चितन 
ही सामाजिक जीवत को समझने और पुनगठन करन का प्रयास करता है । 
व्यक्ति की भावनाएँ ही बतमान सामाजिक स्थिति को देखकर स्वदनशील होती 
है तथा उसका सकलल्‍प ही उसक अपने भविष्य को बनाता है। अतएव गाँघो 
ने स्पष्ट शब्दा में कहा है कि “यदि व्यक्ति का आचरण बन जाए, तो समाज 
का सुधार अपने जाप हो जायगा ।!९ 
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व्यक्ति के स्वभाव के बाबार पर समाज के भी दो भेद किए जा सकते 
हैं। एक तो समाज का वर्तमान रूप है जिसमे नैतिक और अनैतिक सभी 
अकार के व्यक्ति रहते हैं ॥ दूसरा बादर्श समाज की कल्पया है जिसमे सभी 
व्यक्ति नैतित नियमों का पालन करेंगे! गाँवी ने इस रावदिय समाज कहा 
है । सर्वेदिय समाज में पृणस्पेण सामाजिक सामजस्य और सतुल्न होता है । 
एक व्र्पाक्त दूसरे का सहयोग करता है। कही न्ञी सघर्ष भौर हिसा की स्थिसि 
नही होती है। यह पूर्ण बटहिसक समाज है। इसम अधिकतम रूप में सभी 
व्यक्तियों का हल्याय होता है। परतु कल्याण का नें केवठ भौतिक लट्ष्यो 
की पूरति ही नहीं है। कल्याण का लर्थ सभी व्यक्ति का अधिकतम रूप में 
आध्यात्मिक विकास है। इस समाज म व्यक्ति स्वेच्चा से नेतिक नियमा वा 
पालन बरता है तवा समाज जी सेवा मे अपने को बर्पित करने के लिए तैयार 
होता है। यह समाज प्रेम पर माधारित होता है । 


आदर्श समाज वी कल्पना को लोगो ने 'यूटोपिय'' माना है जिसको प्रार्सि 
कभी भी नहीं हो सकती है। परतु ग्रटराई से विचार करने पर गाँधी के 
आदर्ण सगाज को यूटोपिया नही कह सक्‍त हैं । मानहाइम के अनुसार “यूटो- 
पियन विचारका वी समाज के प्रति निपेबात्मक हष्टि रहती है। वे वर्तमान 
समाज-व्यवस्था को मिटाकर नई व्यवस्था कायम करना चाहत हैं। उनके 
उबचारों मे जक्डत होती है, गतिशील्वा नहीं। वे प्राय पलायनवादी होते है । 
उतके जनुसार वर्तेमान समाज व्यवस्था के द्वारा वाछित आदश को प्रास नही 
स्था जा सकता है ।”' परतु हम पहले भी देख चुके हैं कि गाँती का विचार 
गतिशील और उन्युक्त है। वे पलायनवादी नहीं, जीवन की समस्या से पुझने- 
थाले हैं। वे समाज को मिटाना नही झुद्ध करना चाहते हैं ॥ उतका ह्टिकोण 
कभी भावात्मक ही है। अर्वोदिय-समाज की स्तापना उनके लिए सभव है 
शायद इसीलिए तो उन्होने 'इडिया ऑॉफ माई ड्रीम” मे अपन उद्गारो को व्यक्त 
करते हुए कटा है “मैं वैसे भारत के लिए कार्य करूँगा जिमम गरीब से गरीब 
हू अनुभव कर सकेगा कि यह उसऊा देश है, जिसके निर्माण मे सकी आवाज 
का मोल है, वैसा भारत जिसमे दोई उच्च और निम्न वर्ग में नही बाँटा 
जाया, सभी जाति के लोग पुर्ण सहयोग के साय रहेंगे, जहा छत और मद्य- 
पान का जभ'व होगा और स्त्रिया पुस्पों के बराबर ही अपने अधिकारों का 
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कूपभोग करेगी । चूंकि हम विश्व के आय दणश्शो के साथ शाति मे रहना है, 
अत न तो क्छखीका शोपण करना है और न शोषित होना है। इसरिए 
योडी सख्या म सेना को रखना है। सभी के हितो वी चितः कदती है।॥९ 
यगाँवी के ये आदर्श कुछ-कुछ तो साकार हुए हैं जितु पूर्ण रूप से साकार होने के 
लिए कठिन साधना की आवश्यक्ता है। 

बस्तुत गाँधी की समाज सबदी धारणा विकासवादी और शेतिहासिक 
सिद्धात के अनुकूल है। उनके अनुसार समाज का अनादि कारूस विकास होता 
भी रहा है | उसकी रचना मे समय-समय म परिवतन होता है जिसके परिणाम 
स्वरूप शोपण हिंसा और तनाव की मात्रा क्मत्ती जाती है तथा अधिक-स 
अधिक शोषण-मुक्त और अधिसिक समाज की रचना होती है। गाँधी का यह्‌ 
विश्वास है कि सम्राज में गुण्ण का उदय समाज को दुष्यंबस्था के कारण होता 
है। इसके झिए समाज उत्तरदायी है ।* अत आवश्यक्ता पतने पर समाज म 
परिवर्तन होते रहता चाहिए ॥ इस प्रकार परिवर्नन होते रहने से आदश समाज 
की स्थापना होगी । 

२ बघिनोबा की देन समाज के सवध म विनोबा एक ओर गाँधी के 
विचारों को स्वीकार करत हैं, दूसरी ओोर साख के त्र॑ गुण्य सिदात, गीता के 
यज्ञ, दान और तप, तथा समाज वी ईश्वरीय व्यास्या का अदूभुत्‌ समन्वय बर 
विकासवादी सिद्धांत की स्थापमा करते हैं। गाघी वी भाति विनोवा भी इस 
धारणा का विरोध करते हैं कि शुद्ध नीति केवल व्यक्ति के लिए ही है, समाज 
के लिए नहीं। उनके अनुसार शुद्ध नीति की स्थापना सभाज के ल्ए भी 
कल्याणग्रद है, परतु दुर्भाग्यवश आधुनिक मानव को यह विश्वास नहीं होता ॥ 
इन्होने भी गाँधी की भाति काले माक्‍स के दस सिद्धात का विरोध क्या है 
कि समाज क्य विकास इसके अन्तविरोध पर जाधारित है। बिनोवा को समाज 
में कही भी अन्तविरोद का दर्शन नही होता है। उनके अनुसार समाज में 
हिंतविरोध नाम की कोई चीज नही है ।४ समाज का आधार सहयोग, श्रम भौर 
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त्याग है | अतएवं ये समाज के विकास का आधार वितकें या मविरोधी समन्वय 
की पद्धति मानते है । 


समाज को तुलना विनोत्रा एक परिवार स करत हैं (१ जिस प्रकार परिवार 
में छोट-बडे, समर्य अममर्य--सभी के हिंता की वात वी जाती है, उसी प्रकार 
समाज का भी रुप है। यह परिवार का हों एक व्यापक रूप है। अतएव इसमे 
सभी रसदस्या के हिंत की बात होती है । विनोव्रा मिद के इस सिद्धांत का स्पष्ट 
विरोध करते हैं कि समाज का लक्ष्य केवल अविकतम व्यक्तिया के लिए जजिव 
सम सुख को व्यवस्था करनो है। समाज का लक्ष्य सर्वोदिय अर्थात्‌ सभी का 
सर्वा गीण विकास करना है | परन्तु जवतक सभी का सर्वा गीण विकास नहीं 
हा पाता तवतक समाज का यह कत्तव्य हे कि वह सभी व्यक्ति क लिए ' निम्न 
तम” की शारटो दे । परिवार का यही निम्रम है। यदि परिवार में थोटा अन 
रहता है तोथोड़ा दी सही परन्तु उमे सभी वाँट कर खाते हैं, ऐसा नहों होता 
कि कुथ टांग खाते,है [गौर कुछ टोग फाका करते हैं (६ इतना ही नहीं परि- 
बार मे छोग छोटे का सुरक्षा के रिए स्वेच्छा स कष्ट उठाते हैं । उसी ध्रकार 
समाज में भी समर्थ व्यक्तियों दो यह जिम्मेवारी है कि वे ग्समयों के कल्याण 
के लिए अधिक:स अविक कष्ट उठाव । 


समाज म अनेक पकार की सस्यथाएँ होती हैं। उनमे कुद न-कुछ सेवा वा 
तत्त्व अवश्य ही विद्यमान रहता है चाहे वह सस्या हिंसक हो या हिंसक ॥* 
परतु समाज वी णो सर्वोच्च अहिसिक ससया है उसे वितोबा सेवा प्रधान भी 
नही 'सेवामय” मातते हैं ।* अत वितोब्रा के अनुसार आदर्श समाज सेवामय 
है। यह विचार उनके व्यक्ति सबधी धारणा पर आधित है। उन्होंने ब्यक्ति- 
को सवा और करुणा प्रधान माना है । अत समाज का सवामय होना स्वाभा 
विक है । विनोदा के अनुसार समाज की अधिकाश गड़वरी व्यक्ति और समाज 
तथा परिवार और समाज के छिए अलूग अछग नियम और न्याय के विधान 





ब उपरिवत प्ृ० ६६-रे७॥ 

२ बिनोबा चिस्तल, अक 3८, 4९ ६०-नवम्वर टिसस्वर जनवरी १९७३ ७१ 
पृ० ४९७ । 

३ आावे, विनोवा, लोकनौति, (वाराणसी, अ० मा० स्व सेवा सप अकाशय, 
१९६९) ० २२०।॥ 

४ उपरिवत्‌, प्‌.० २२० | 
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रहने के कारण ही होतो है। उद्योग के क्षेत्र मे निजी उद्योग और सार्वजमिक 
उद्योग का कृत्रिम भेद क्या जाता है। सर्वोदिय बिचार मे इन दोतो में कोई 
भेद नहीं किया जाता है । विनोबा के अनुसार जो निजी उद्योग है वही सावे- 
जनिक उद्योग है और जो सावंजनिक उद्योग है वही निजी उद्योग है । दोनो की 
एकता असभव नही ।* निजी उद्योग हाथ की ऊँगलिया के समान है तथा 
सावेजनिक उद्योग हाथ के समान है। यदि ऊँयलियो से काय हुआ, तो हाथ का 
ही कार्य समझा जायगा और हाथ के द्वारा कार्य होने पर ऊँगलियो के काय से 
बहछुता नहीं माना जायमाः ।* इस प्रकार घिनोब्ा यह मानते है कि निजी उद्योग 
और सावंजनिक उद्योग के बीच विरोब मानना समाज के विकास भे बाधक है । 
समाज की रचना मे इस प्रकार का भेद मानना भ्रामक है * 


इसी प्रकार परिवार मे जो वितरण और सेवा क्मृ-न्याय *हैं” वहीँ 'न्योया 
समाज में भी छायू होना चाहिए | परन्तु परिवाएँ करे सर्वध मे छोग सर्वोदिय 
और समाज के सबध में अधिकतम के सुख की बग्त हा हैँ जो अनुचित है । 
बिनोवा मानते है कि इस भ्रकार का द्व त समाज मे विरोर्ष,, सघयं और अशांति 
की एिएति को उत्तन करता है । यहो दंत सारी दुनिया णषे- पीडितत करू, रहा 
है।* अत व्यक्ति और समाज के एक होने पर ही सारी गडबडी"मिट सकती' 
है | परन्तु दुर्भाग्यवश दत॑मान समाज मे व्यक्ति को न तो समाज की चिंता है 
और न समाज को व्यक्ति वी । इसका मूल कारण समाज रचना की ही गडबदी 
है ।४ समाज-रचना ठोक रहने पर इस विज्ञान युग में व्यक्ति आसानो स अपन 
श्यापक स्वार्थ को सामाजिक हिंत और उमक प्रति सम्पंण मे देख सकता है ४ 
आज “पुरानी समाज रचना और नया विज्ञान, इन दोना के बीच झगडा चल 
रहा है” ॥ इसो कारण समाज मं असतोष है ।* जब नये युग के अनुकूल मनुष्य 
का पुराना हृदय बदलेगा तभी समाज का कल्याण हो सकता है। इसीलिए तो 
विनोबा कुछ सस्थाओ को--जैसे धामिक और प्रशासनिक सल्थाओ को इस 


१ वबितोबा चितन, (नवम्बर दिसम्बर, जनवरी, ५५७० ७१), प ० ४९५ 
२ उपरिवत, पृ० ४०८६ | 
है उपरित्‌ पू० ४९७। 
४ उपरिवत, ५० ४९७ । 
५ उपरिंवतू, ए० ४5७ । 
& ऊपरिवत्‌ू, पृ० दद७छ। 
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विनान वे जमाने में बेकार हो नहों हानिप्रद मानते हैं ॥ ' आज के जमाने 
मे धर्म का पुरागा रूप बदलता होगा, उसी प्रकार शासप के स्थान पर झोक 
नीति वी स्थापता वरनी होगी ! सरकार और बव्यापारों वर्ग जो अपने को जन 
सौर किसान का माल्कि सान रहे हैं, उन्हे जनता और क्सिम का सेववा 
मानना पडेगा ।* तभो सभाज या कल्याण हो सकता है । 


विनोबा का यह विचार हिन्द्‌ धर्म वा जिचार है जो गीता पर आधारित 
है | गीता में यह कहा गया है कि व्यक्ति जपना-अपना वाये निप्काम भाव 
से कर मो" को प्राप्ति कर सक्तता है। नत केवड ब्राह्मण को ही नही क्षत्रिय, 
जैश्य और ददह--सभी वो मोक्ष प्राप्त करने का जदिकार है। “स्वे-स्वे कममप्य- 
भिरत ससिद्धि लभते नर ”। अत व्यक्तिगत कार्य बौर सामाजिक कार में 
कोई भेद नहीं माना गया है। 


समाज सतृलन सिद्धात के सबंध मे भी विनोबा गीता के विचार को ही 
छ्ते हैं। ग्रीता में यज्ञ, दान और तप को सामाजिक सतुरून के लिए नावश्पक 
माना गया है। इसी आधार पर विनोद यह मानते हैं कि दान और समपंण 
समाज का बुनियादी सिद्धात है।* समाज में संतुलन कायम रखने के लिए 
प्रत्येण व्यक्ति को अपनी संपत्ति, बुद्धि, शक्ति, जमीन और अपने श्रम तथा 
मिलडियत का कुछ भाग सदैव समाज को सर्मापत शरते रहना जावश्यक है ॥ 
यह विचार पश्चिमी समाजभास्त्र मे नहीं है। पश्चिमी समाजशास्त्र मे “दान! 
व्यक्तिगत चीज मानी गई है । समाज-सिद्धात के रूप में इसे नहीं देसा गया 
है। विनोबा के अनुसार समाज छिद्धात के रूप में “दान' केवल समर्थों से ही 
अपेक्षित नहा हे बल्कि असमर्थों स॑ भी अपक्षित है। विनोबा का कहना हैं--+ 
“जो लोग यज्ञ, दाने जौर तप वो समाज-शास्त्र का एक अंग समझते हैं, उनके 
ध्यान में यह बात आजा जायगो कि इसमे गरीब और शथ्रीमानू--दोनो को कुछ 
करता बाहिए। दोनो समाज के अग हैं जवयव है, इसलिए दोना को इसम 
योग देना चाहिए ।” विनोबा के अनुसार जमोन, सर्पत्ति, श्रम शक्ति, बुद्धि 
सभी चोज समाज वी है । उनपर व्यक्ति का जपना वीोई हक नहा है। जतत 


$ भा क्िसोडा, क्ोहलोजि, पृववत पएु०३॥ 
विनोबा चितत, (नंत्रम्द्रर दिसम्वर, जनवरी, १९७० ७१ , पृ० 4०० ५०१॥ 


भावे, विनोडा, सर्वोदिय और साम्यवाद, ९ ५१% ॥ 
डपरिवत, १० १२२। 


ब्क जप 
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जमे इन्हें समाज पर समर्पित करना नही चाहता है वह समाज का अग नहीं 
बन सकता। अत समाज के जग होने के नाते अमीर और गरीब सभी क्यो 
समाज के रिए बुछ हिस्सा अपंग करता अनिवार्य है।' समाज पर अपने हिस्से 
को अपित करने का जर्थ एक प्रकार स ईश्वर पर अपने को समपित करना 
डै क्याकि मानव के सभो सम्पर्कों में (अन्योन्य सपक, समाज सपर्क और सृष्टि 
सपके) आन्तरिक दृष्टि मे ईश्वर का समावेश होता है ।* इस प्रकार विनोबा' 
अमाज को प्रकारान्तर से दैवी रूप प्रदान करते हे। शायद इसीलिए वें कहते 
है कि “सेबा-व्यवित की परतु भक्ति समाज की” करती चाहिए ।* 


ऊपर के चित्रण में व्यक्ति के आदर्शात्मदव रूप जौर समाज की श्रेप्ठता 
अकक्‍्ट होती है। परतु दखवा यह अर्थे नहो कि विनोवा अपनो समाज धारणा 
जे ब्यक्ति के व्यक्तित्व, विशिष्दता और स्वृततता को गोण मानते है तथा 
जोवन के ब्यावह् रिक पक्ष की अवहेलना करते है। वस्तुत उन्होने व्यक्ति 
गी विशिष्टता का समर्थेत विया है। उनके अनुसार भनुष्य स्वभाव, अनुभव 
और शिक्षण--तीनो से वनता है।ई वह अपने आप मे स्वय पूण है। 
सह परमेश्वर की प्रतिमा है। अत उसमे अपनो कुछ विशेषता होती है जिसे 
अविशप! बहते हैं। इस “विशप' के कारण ही व्यक्तित के जोवन वा स्वतत्र' 
मूल्य होता है। यह बभी भी क्षीण नही होता । इस प्रकार हर व्यक्ति के 
स्वीब॒न का एऊ स्वतंत्र और एक सामूहिक मूल्य होता है। कभौ-क्भी विशेष 
के कारण एक दूसरे से चिढते है, परतु विनोवा इस प्रिय मानते है। शहद 
लौर मिच के स्वभाव मे विरोध होने पर भी उपयुक्त जगह पर दोनो लाभदायी 
हूँ उसी प्रकार युक्ति के आधार पर ऐसी व्यदस्या वी जा सकती है लि कसी 
के चुभनेवाले गुण दूसरे को व चुओे और लाभद'यक भी हो ।६९ इतस यह स्पष्ट 
है कि व्यक्ति का समाज म गौण महत्व नहीं है। अन्त्योदय की प्राथमिदता 





3 डपरिवतू, प्‌ृ० ९२२) 

२ बिनोबा चिन्तन, (२5 जनवरी ९०६९), ४० +७२। 

3 हरि, वियोगी, (स०) बिनोबा के बिचार, (नइ दिलला, सस्ता साहिस्थ 
मडल प्रकाशन ४०८६), १.० *छछ-ढनां 

४ विनोबा-चिस्तन, (रे६ जयवरी, १९६९ , प्‌० १७६ । 

+ उपरिवत्‌ पृ० ५७७। 

< उपरिवत्‌ पु० ५७७+ 
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तथा छाक्शक्ति के उदय को वल्पना म भी व्यक्ति के उदय की ही वल्पना है ए 
उन्होंन स्पष्ट रूप सम कहा है--'मेरी कल्पना म॑ समाज में व्यक्ति वो पूरी 
स्वतनता होगी । शरीर के भिन्‍न सिन्‍त छवयवा के समान भिन्न-भिन्न व्यक्तियो 
के काम भी मिन्‍न भिन्‍त होत हैं। आख का काम नाख ही कर सकती है। * 
इसलिए विचोवा का समाज सर्वाविकारी समाज-व्यवस्था नहीं है। 


बिनोया सारय के न गुण्य सिद्धान्त में विश्वास वरत हैं! उनके अनुसार 
व्यक्ति समाज और सृष्टि मे सर्दंच् सत्य, रज तथा तम गुणों का समुचित महत्त्व 
है। न्षत व्यक्ति जौर समाज के जीवन के इन तीना गुणा का समुचित महत्त्व 
दकर ही उत्तम सम्राज-रचना की जा खकक्‍ती है ।* ये गुण हमशा व्यक्ति के 
चित्त मे बदल बदल बर आात रहत हैं । किर सभी व्यक्तियों मे एबं समान ये 
सभो गुण नही पाये जात है। भत समाज-रचना म यह ख्याछ् रखना पड़ता 
है कि हर व्यकित को शान्ति सतोप, मौलिक आवश्यकता की तृप्ति और विश्वाम 
के लिए उचित सौका गिछे । साथ ही-साथ जिस ज्यक्ति मे जिस गुण वी 
प्रघानता है उसीके अनुकूठ काय भी मिठ्विे। इसो बाजार पर समाज भ वर्ण- 
व्यवस्था हुई है ॥ परन्तु विदावा यह मानते हैं कि जीवन वा कराघार सत्तव गुण 
ही होना चाहिए। उन्हाने आलकारिक भाषा में कहा है--“जीवन मे जो 
पटरी और डब्चे तमा गुण के हा, तो गाडी ठीक तरह स खहगी। अगर पटरी 
रजो गुण की रही भौर इजन सत्व गुण का हुआ, तो भी वह गलत होगा, क्याकि 
गाडी ग्रस्त रास्त जाने का डर है। यदि पटरी तमो गुण को हो, तो भी इफन 
गलत रास्ता पकक्‍ड सकता है। अगर इजन तमो ग्रुण का हो, तो गाडी आगे 
बढेगी हो नही !!९ क्षत बे “मात्र दर्शन के लिए सत्त्व गुण, गति के लिए रणो: 
ग्रुण, शान्ति, आराम या व्यवस्था के लिए तमो गुण””४ आवशयक मानते हैं । 


रत््व, रण और तम--क्ा समुद्चित स्थाद देकर ही वितोबा सामाजिकः 
जीवग मे धर्म, अये ओर काम के सवघ में भागवत के “घर्मार्व कामा समवेद 
संब्या ”? की व्यास्या कर यह वतछाते हैं कि धर्म शिक्षण और अपनी भावश्यक्ता 

$ देशप्रढेय. निमला, सम्पा०, बिनोदा के साथ, (वाराणसी, स्व सेवा रूफ 
प्रकाशन, १९७५)५ १० १५७ ॥ 

३ माबे, विनोवा, साम्यतुज, ए० ४४ ॥ 

३ छपरिवत्‌ पृ० ड5॥ 

डे डपरिवतू पु० डे ॥ 
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की पूत्ति का सवको समान रूप से सधिकार है ।' इसी प्रकार हर एक् को 
नकाम-वासना का उचित और मर्यादित भोग वरने का अवसर भी मिलना 
च्वाहिए । यदि समाज मे इस प्रकार वो व्यवस्था हो, तो इसको अनेक 
समस्याएँ अपने आप समाप्त हो जाय॑ंगी । परतु अत में इन तोनों से ऊपर 
उठकर समाज को आात्मा के दर्शन बर्थात्‌ मोक्ष के लिए प्रयन्त करता चाहिए । 
न्मोक्ष प्राप्त करने का क्सिो विद्येप व्यक्ति को नहीं बल्कि सभी को अधिकार 
है ।* अत विनोवा समाज की कर्पना मे केव मनुष्य की प्रकृति का हो नहीं 
चल्कि उसकी आत्मा का भी ख्याल करते हैं। वे खडित नहों समग्र व्यक्तित्व 
च्की मपेक्षा रखते हैं । 


आधुनिक समाजशास्त्रियो ने समाज वी जो व्यास्या दी है उससे आरुम- 
तत्व का विचार तो नहीं ही है, प्रकृति का भी समुचित विचार नहीं क्या 
गया है। समाज की व्याख्या मात अथ, यौन या सत्ता के भाधार पर की जाती 
है। परतु ऐसे रामाज को रव॒स्थ समाज को सज्ञा नही दी जा सबती है । 
अमेरिकन विक्ञारक एरिस फ्राम ने बपनी पुस्तक दी सेन सोसाइटी में 
अतलाया है कि अमेरिका मे जिसे स्वस्थ समाज कहते है, उसका सबंध केवल 
आशिक उत्पादन से ही है। वह समाज मानवता के उत्पादन की वात नही 
करता है। ऐसी परिस्थिति मे व्यवित अपने आत्मा से, अपनी सरकार से तथा 
अपने साथियो से अपने को अटठय पाता है। इस प्रकार जो समाज मानव के 
समग्र व्यक्तित्व का रुघाल नहीं करता वह वास्तव मे अस्वस्थ समाज (3476 
:50०:०५५) है ।*  साम्यवादी और पूजीवादी समाज मे व्यकित मशीन हो 
जाता है ॥ वह अपने आंत्म-तत्त्व से विकग हो जाता है। ऐसी स्थिति मे वह 
श्पागलपन की ओर बढता है। उसके जोवत के कोई अय॑ तही रह जाते, कोई 
आनद नहीं रह जाता, विश्वास समाप्त हो जाता है और उसका जीवन 
पनिस्सार हो जाता है ।* अत एरिख फ्राम का कहना है कि विगत वाल में 





१ झ्लैज़ी, (वर्ष ८; अक ११५ दिसम्बर, १९७१), एृ० ९९३ | 

२ उपरिजत, एू० ९९३ । 

3 एल्‍णाफ, सिखण, 246 इक 8०0०७ ([-णात०5, सेहप्श०वे8९ 
& ए८छ०णएवे, 956), 8८८ &१६०त् 

4. उक्त, 9 360 


३६६ )] गाँधीवाद को विनोवा वी देन 


मानव वो दासता का खत्तरा था, परतु भविष्य का खतरा यह है कि बह निर्जीद 
मणीनी सानव न हो जाय ॥/!' 

बिनोवा भारतीय दार्शनिको को उय परपरा में जाते हैं जिसमे महुपि 
अरविन्द, रवीन्द्रनाथ टेयोर, ग्रावी तथा राधाकृष्णन भाते हैं। इन सभी: 
विचारवों ने उपनिपद्‌ झे प्रेरणा लेकर क्षाघ्यात्मिक समाज का चित्रण क्या है । 
मनुप्य भातिक उपलब्द्रियो से ही सतुष्ट होदेवाल्ा जीव नहीं हैं। इससे तो 
उसकी निम्न क्षास्‍्त्मा तुप्ट होती है। परतु ब्ात्मा त्रा ब्यापत्त लश कसीम 
तया ननत वी साधना से ही सतुप्ट होता है जिसकी प्राप्ति में भी अश्राप्ति का 
भाव होता है। इस अनत वी साउना के लिए बअप्तग्रह, त्याग और सब्यास 
आवश्यक है। टैगोर ने कहा है--“मानव के इतिहास शे सन्पास आत्मा 
का सबसे गहन सत्य है ॥”* मनुप्य भोीसिक सामग्रियों से अपने आमद थी 
सखीढी को बढाता चाहता है परतु ससीख के द्वारा असीम वो प्राप्ति का प्रयाख 
मू्ंता के सिदा और कुछ नहीं है ।? असरेम की साधना में सम्रह नहीं त्याग 
होता है॥ विनोगतारा ते भी जीवन का समीवरण ही दो भाग त्याग सौर 
एक भाग भोग (त्याग, + भोग ७ जोवन) के आधार पर किया है। किसी 
भी स्थायी भौर विकासशीठ समाज की बल्पना इस फामू'छे से इतर नहीं बी 
जा सकती । 

समाज के आध्यात्मिक रूप से हो यह स्पष्ट होता है कि समाज राज्य से 
वछूपर वी चीज है। राज्य के दायय शासन होता है| स्वराज्य से व्यक्ति आत्मा 
के शासन से परिचाल्ति होता है। वह न तो अपने पर क्सिीकी सत्ता 
चरूने देता है और ग दुसरे पर अपनो सत्ता चलाता है।* समाज का अतिस 
रूप स्वराज्य ही है । परतु स्वराज्य का अर्थ केदर देश का स्वराज्य ही नही है 
इसके भी अनेक सोपान हैं जितकी अन्तिम परिणति परम्र साम्य आर्वात्‌ भाध्या- 
त्मिक साम्य है । 

जिस प्रकार व्यक्ति नित्य नूतन होता रहता है उसो ब्रकार समाज भी 
नित्य बदलता रहता है । नए-नए युग में समाज के सामने नए-नए ध्येय थाते 
77 उ्ाढ पश्माहटक 04 एध८ 9350 ४४25 घा9६ गाया फटटदागढ ४]&०९५.. 
चुफ वम्छाहुडए ० घी8 प एल 75 (8७९ स्पक्षाव 73999 ७>ट20%८ #०००६5 !>--- 
उण्प्ड, छ 260 

# टैगोर, रबीहनाथ, साधना, १.० १57॥ 

३ उषरिवल्‌, ए० १5० ५१। 

४ भाव, विनोवा, लोक्नीति १० <-६। 
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रहते है । भारत म॑ एक समय में समांज का ध्येय राजनैतिक स्वतत्रता को प्राप्ति 
था दूसरा ध्येय सर्वोदिय आया । परतु यही पर भारतीय समाज का ध्यय 
पूरा नहीं होता है। इसके आगे भी इसके ध्येय है ॥ उनमे से पहला है--विश्व 
शांति तथा विश्वन्मरवार को स्थापना ।' इस प्रदार विनोया यह मानते है कि 
एक के बाद दूसरा ध्येय समाज के सामने आता रहता है उससे नवीन प्रेरणा 
मिछती रहती है तथा नई-नई पीढियो का निर्माण हाता रहता है।* सभी 
समाज में घामिक रद्ष्य की प्रघानता रहती है तो कभी राजनैतिक ल्दय की । 
आज विनोबा मह मानते हैं कि समस्त समाज म साम्ययोग की स्थापना का 
ल्‍्थय सामने है ।* इसीको सर्वोदिय भी कहते है । 

विश्व इतिहास मे जदेक विकासवादी सिद्धात काये है। परतु वे एक 
प्रकार से बष हुए हैं। स्व॒तत्रता और सही अय मे नवीनता का उनमे अभाव 
रहता है। हेगेल मावस डाविन श्री अरबिद आदि सभी एक प्रकार स 
समाज को व्याख्या विकासवाटी ढग से करते हैं । परतु विकास के इतिहास को 
ये पहले स ही एक निश्चित तन्न म बाघ दते हैं। अत उनमे एक प्रकार से 
तियतिवाद भा जाता है। प्ररतु वितोद्ा गाधी की परम्परा का अपना कर 
विकास के इत्तिहास को उन्मुक्त रखना चाहते हू । यदि यहा कोई नियतिवाद 
है तो आध्यात्मिक नियतिवाद है जो सही जय मे स्वतजता ही है । 


(ग) व्यक्ति और समाज का सबधघ 


१ गाँधी बिचार भारतीय दशन मे व्यक्ति और समाज का अवयब- 
बादी सिद्धात ही अधिक पभ्रचल्ति है। वर्णाश्रम-व्यदस्था मे स्पष्ट रूप से 
ब्राह्मण वी तुरटना मस्तिष्क स, क्षत्रिय की वाहू से वश्य वी उदर ससतया 
आुद्र की पैर स॑ को गयी है। इस श्रकार सभी वर्ण एक ही समाज के ।भन्‍न 
किन अग माने गये है। गादी न प्राचीन वण व्यवस्था को स्वीकार कर 
प्रत्यक बण के कार्यो को समान महृत्व दिया 4 उनके अनुसार सामाजिक 
आअथशास्त्र म॑ मालिक औौर विरानो एक जविज्ञाज्य त्राणी के ही अग है जहाँ 

] झग्ए निफरओ यी० शद्ा्बह व पक उाशचग एक. [१ 
छद7६०प०) ० २९बव्यघएड) बाऊ ॥968) ए 42 

2 उछढ छ 42 

3 भाव बिनोझ सर्वोदिय और साम्यवाद, १० ५०॥ 
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स तो कोई हीन है और न कोई श्रोष्ठ 77* इसी प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
ओऔर युद्ध का विभाजन भो उनके अनुसार श्वरम-विभाजन के सिद्धात पर हुआ 
है परतु सभी के कार्यो का समान महत्व है। ऐस भी गाँवी ने स्वीकार क्या 
है कि समाज व्यक्तियों से अलग दुछ भी नहीं है। अर्थात्‌ समाज रूपी शरीर 
का व्यक्ति भिल्‍्त-मिन्‍न जय है । अत गाँवी, व्यक्ति और समाज में अगन्ञगी 
का सबंध मानते हैं । 


परतु गाजी का यह सिद्धात भारतीय परम्परादादियो और पाश्चात्य 
अवयववादी विचारको के सिद्धांत द्वे भिन्‍न है। परम्परादादी विधारक इस 
उपमा के वाघार पर व्यक्ति को गौण और समाज को श्रोष्ठ मानते हैं और 
सम्राज के मियम को अपरिवतंनीय मानते हैं तथा व्यक्ति की स्वतत्रता वी भी 
अवहेलना करते हैं । परतु जैसा हम देख चुके हैं कि गाँधी व्यवित और समाज 
को श्रोष्ठता कौर हीनता के आधार पर नहीं समझते । व्यवित और समाज 
का स्वाभाविक अम्योन्याश्रय सवघ मानते हैं । ये व्यक्ति वी स्वततता, गरिमा 
ओऔर कल्याण का भत्त्व सर्वोच्चचा से स्वीकार करते हैं ।॥ भत समाज की सुद्धता 
मे व्यक्ति का अनिक महत्त्व है। परतु दसका अर्थ यह नहीं कि गाँवी एकनिष्ठ 
डप्रक्तिवादी हैं । 


गाँवी का विचार काट कौर ठाइवनिज के सिद्धातो के आधार पर समझा 
जा सवता है ॥ कान्ट ने पस्पेक व्यक्ति को झपने आप में साध्य भाना था। 
कोई व्यक्त दूसरे व्यक्ति या कसी सस्या का साघन नहीं वन सकता ॥ इसलिए 
अयक्तित को सावन के ख्प से मानता उन्होने नैतिक हष्टिकोण से क्नुचित माना | 
&छाइबनिज ने अपने चिदृविन्दुओ के सिद्धान्त में प्रत्येक चिदृविर्ई को अपने 
ज्षाप में पूर्ण और स्वततन्न माना । फिर भी उनका ईश्वर, चिदविन्दओ के साथ 
डीोक उसी प्रकार सामजछ्य रखते हैँ जिस प्रकार तानपूरा में अलग-अलग रागो 
जे” सामजस्य से सुमधघुर समीत प्रवाहित होता है। इसी प्रकार गाँधी भी व्यक्ति 





] *'जुफण्ड 8०टाबी €वणराणा०5 तय] टक्छो पद ऐड 46 छछ/फायए 
गाव, ६0९ ठोट्यी: 380ते. चिड  व्फाछो० ८० 3876. एशफड. 64 पाल इथ्ापल 
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को साध्य मानत है । परतु व्यक्ति की नरू्ग मलग ब्वतत्रठा ओर ल्श््य, 
दूसरे की स्वतन्नता और लद्ष्य के वाधक नही बरिक साधक हो होते हैं । 


सचमुच व्यक्ति और समाज के सबक निरूपण में प्राणी की उपसा 
एक अभिव्यक्ति का प्राचीन माध्यम है। ग्रावी के विचार भे उसक असली कषप्र 
बदल गये है । अत स्पप्ट रूप म यह बतलाना कठिन है कि व्यक्ति और समाज 
मे कया सबंध है। फिर भी हम कह सकते है कि व्यक्ति और समाज में वही 
सबध है जो नियामक और नियम म सवघ है। नियामक के ऊपर ही नियम 
ओणजारित हैं परतु बिना नियम के पाठत के नियामक को सत्ता कायम नहीं 
रहती । व्यक्ति नियामक है और समाज नियम । इसी रूप मे दोनों का बदूढ 
संबंध है। 


२ विनोबा को दन गांधी की भाति ही विनोबा भी व्यक्ति और समाज 
मे जग-जगी का सबव मानते है। उन्होने स्पष्ट तौर पर कहा है 
जिस सरह्‌ शरीर क सार अंवयव मिल जुल कर काम करते ह उसी तरह 
सब व्यक्तियों को मिलजुठ कर काम करना चाहिए। प्भी समाज सुखो हो 
सकेगा ।* शरीर के भिन भित जवयबो की भाति व्यक्ति के काम भी भिन भिन्न 
होते हैं।* फिर भी व्यक्ति और समाज के कामो म कोई हित विरोध नहीं 
हाता । भ्तएुव कसी समाज स यह उम्मीद हो नहीं वी जा सकती कि बहू व्यक्ति 
पर दकाव हाले तथा उसकी सत्ता का अपहरण कर जसा सर्वाषिकार समाज 
व्यवस्था मे होता है । विनोवा के शब्दों मं ही कोई भी शरीर यह नही चाहेगा 
कि आख फोड़ डाछी जाय क्याकि उसम शरीर का नुकसान पहुचेगा ।९ 
गाणी ले «यक्ति को समाज और राज्य क विरुद्ध विशेष प्रकार की बगावत 
करन का अधिकार दिया था। उनके अनुसार कोई भो राज्य यदि व्यक्ति का 
णोपण करता है तो उसका विराध करना व्यक्ति का अधिकार है॥ परतु विनोबा 
यह मानते है कि समाज के विरुद्ध क्सी प्रकार की दगावत ही नही की जा 
सकती ।४ ऐसा भ्रश्न दी नही उठता है । यदि समाज के बिम्द्ध काई व्यक्ति 
बगावत करता है तो उसका फ्छ उस मिलता है। यदि वगावत का नाधार 





१ बिनोबां के साथ निभला देशपाड १० १५६॥ 
'€ 'उर्षाश्यय 'बु० ३५७५ 
€ उपरिबत पृ० १५७। 
४ छउपरिवत्‌ पृ० १५७। 
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सय हो तो वह व्यक्ति टिक सकता है अन्यथा नहीं। अत नर्ट समाज व्यवस्था 
में भी विदोबा यह मानत हैं कि व्यक्ति को बगावत करद वा अधिकार रहेगा 
पघरतु वह उसवा कत्तब्य नहीं होगा । कसी अधिकार)के साथ यह ध्यान 
रखना ही पत्ता है कि वह उसका कत्तव्य है या नहीं ।९ इसस यह स्पष्ट 
होना है कि व्यक्ति और समाज म॒ विरोत॒ का कही सवध है ही नहीं। हाँ 
कहा कही पर विरोध की आवश्यकता पत्ती भी है तो खमझना चाहिए कि वह 
बिरोब समाज के हित म ही होता है। उस विरोध नहा मान कर सहयाग ही 
मानना चाहिए। 


साम्यवादी समाज पूजीपति और गरीबो के वीच विरोप मादता है ॥ 
समाजवाद व्यक्ति और समाज म विरोव मानता है। दोना बिचार प्रतिक्रियात्मक 
हू शत उन्हे पूर्ण विचार नहा कहा जा सकता है। वास्तविक स्थिति तो यह्‌ 
है कि विरोव न तो अमीर भौर गरीव के वीच मे है और न व्यक्ति और समाज 
के यीच ।« ब्यक्ति समाज का ही अश है अत उसका हित समाज के हिंत मे 
ही है। व्यक्ति के विकास के बिना समाज का विकास ही नहीं हो सकता । 
इस प्रकार व्यक्ति कौर समाज एक दूसरे पर आावारित हैं। विदोदा कहते हैं. 
कि 'जैंस दाना-वाना--दोना ओत प्रोत होत हैं वैस ही समाज और व्यत्ति 
का सवघ है॥ जैसे ताने और बालन का हित एक दूसरें क॑ विरोच सम नहा 
हांता वैस ही व्यक्ति और समाज का हिंव एक दूसरे से भिन नही है ।? * इस 
प्रकार विनोदा भी गावी की भाति व्यक्ति और समाज मे अन्योन्याश्रय सबंध 
सानत हैं। यह विचार समन्त्रयात्मक्ष और साम्ययोंग का विचार है, अत 
इसमे “ मुख्यन्गीण का भेद भी टिक नही सकता 4 


(घ) मुल्याकन 

समाज सववी धारणा म॒ विनोवा ने गाँजी के विधारो को शास्त्रीय भाघार 
प्रदान कया है। गावी के जाध्यात्मिक समाज की कल्पना विनोवा के चितव 
मे पूणता सम विकसित हुई है॥ गावी की सामाजिक आध्यात्तमिक्ता सुख्यत्त 
एकादश जता के दद गिद ही घूमती है॥ परतु विचोबा न यत्र दास, ताप कौर 
त्याग प्र विगेप बढ़ दकर इन्ह सम्राज़् का मोटिक सिद्धात मान या है 
जो जस्तुत आध्यात्मिक है। गांधी दी कल्पना के समाज म थोटी बहुत मात्रा 
म विरोब का स्थान रह जाता है परतु विनोवा वैंम समाज की कल्पना करत 

4 उपरिवत, प्रृ० १५७॥ 


3 गावे विनोद, संबोदिय और साम्यवाद, ए० <०। 
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हैं जिसमे विरोध के स्थान पर सहयोग होता है। गावी ने समाज में शासत 
का विरोत्र खुलकर नहीं क्या था। उन्होने उस शासन व्यवस्था का विरोध क्या 
था जिसमे अन्याय, जोपण कोर व्यक्ति की स्वतत्रता का लपहटरण होता है । परतु 
विनोबा आदर्श समाज की कल्पना म अच्छे शासन से भी मुक्ति की कल्पना 
करते है। कारण यह कि शासन मन पलने से व्यक्ति राजनीतिज्ञों या दूसरो के 
हारा उपक्ृत होता है। उसकी अपनी स्वततन्न शक्ति गौर चेतना नहीं जग पाती 
है, अत विनोवा प्रगासन के स्थान पर अनुशासन और शोषण-मुक्ति के स्थान 
पर आत्म जागरण की वात करते है । गाँवी ने राजनैतिक स्वतन्नता को विशप 
रूप स अपने सामने रखा थां। इसके साथ-ही साथ उन्होने समाज रचना का 
भी बुछ काय किया था। परतु विनोबा सर्वोदय के कार्यक्रम को अपन सामने 


रखते हैं और समाज म आ्थिक, सामाजिक, मानसिक और आध्यात्मिक--सभी 
प्रकार के साम्य या सतुरकून को समाज का ध्यय मानते हैं । 


यद्यपि गाधी और विनोबा--दोनो व्यक्ति की स्वतत्रता और समाज के 
महत्त्व पर समन्वित रूप स विचार करते हैं फ्रि भी एसा ल्गता है कि गाधी 
वी योजना में व्यक्ति का अधिक और समाज का कम स्थान है। वे यह मानते 
हैं कि व्यक्ति के सुधार होते से समाज का स्वय मुघर हो जायगा। परतु 
किनोबा गाँवो को तुलना भ व्यक्ति की अपेक्षा समाज पर विशेष बल दते है। 
शायद इसीलिए वे कहते हैं कि “व्यक्ति से विचार ऊँचा होता है।! शायद 
इसीलिए वे व्यक्ति वाप्र सुधार और समाज रचना क परिवर्तेन दोनों को जावश्यक 
मानते हुए भी समाज रचना के परिवर्तेन पर विगेष बल देन है। शायद 
इसीलिए व जल्द-स-जल्द ग्रामदान, भ्रखडदान इत्यादि ही नहीं राज्यदान और 
विश्वदान वी ओर अधिक रचि रखते है। वे समाज का ढाँचा बदल कर ऐसी 
परिस्यिति कया निर्माण करना चाहत हूं जिसमे व्यक्ति समाज क साथ ऐक्द 
स्थापित कर सक | गांधी न समाज के विकास का कोई स्तर पहले से निर्धारित 
नहीं किया था । विनोत्रा एक प्रकार स समाज के विकास की एक योजना देत 
है जिसकी शुर्मात ग्रामदान स कौर परिणति विश्व-सरकार बौर विश्वशाति की 
रुवापना में होतो है इसों प्रकार शॉस्त्रीय रूप से व बतछाते हूं कि समाज मे 
सत्व गुण जीवन का आवार होगा, उसी स हमे दिशा मिलेगी, रजोगुण से हम 
काय की ओर अग्रसर होगे तथा अन्त में तमोगुण का स्थान भावेगा $ यह 
जास्वीयता गावी के विचार मे नही है 
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गाघी ने आदर्श समाज की कल्पना रामराज्य के स्प म॒ वी थी जहा पर 
समत्ता, प्रेम औनौर निर्वेरता होती है ॥ परतु उन्होन इस सूब स्पष्ट नही क्या 
था । बवितोवा न समाज की तुटना परिवार स कर गाँदी के विचार को बापी 
स्पपण्ट किया है। परिवार स तुटना बरने के कारण समाज म त्याग बोर सवा 
के टिए अनुपम आधार मिल जाता है । बादर्श समाज को बिनोबा ने कचरे 
समता, निर्वरता एवं प्रेम तक ही नहीं सीमित रखा है, उस सवाामय! माना 
है। समाज का यह सदामय रूप उनवी व्यक्ति वी वारणा का बावश्यक परि- 
शाम है तथा परिवार के आवार पर समथित है ॥ 

इसी प्रकार व्यक्ति और समाज के सबंध के विषय मे दानो अवयवी सिद्धात 
को मानत है परतु गावी इसको व्यारया उत्तनी दूर तक नहीं लू जाते हू । 
विनोबा ने ताना थाना आर अन्य कई उदाहरणो स व्यक्ति औौर समाज वी 
परस्पर निर्भरता मो स्पष्ट क्या है। इसी प्रकार हाथ और ऊँगटी, तया 
शरीर के विभिन भअगा के स्वतत्र कार्यों क उदाहरण स यह भलीभाँति सिद्ध 
किया है कि व्यक्ति और समाज में भग बग्री का सबध होते हुए भी कोई श्रेष्ठ 
और कोइ होत नहा है। गावा का खमाज सप्रधो विचार रचतात्मक और 
सजपात्मक तत्त्वों के साथ-साथ निषेवात्मक्ष तप्बो पर लाचारित है, परतु 
विनोया वा दृष्टिकोण विशुद्धत भावात्मक तथा सूजनात्मक है। ग्रावी का 
हष्टिकोण सुधारवादी भी है, क्रातिकारी भी ॥ विनोबार जन्मजात क्रातिकारी 
है । इख्ललिए वे समाज रचता वी भमौएिक परिवतसल पर अधिक वल दत हैं, 
सुधार पर कम ॥ जत विचार के दृष्टिकोण स विनोवा बी कल्‍्पता ठँची मानी 
जायगी परतु तात्वाल्कि समाधान के दृष्टिकोण स गाडी वी कल्पना ही व्याव 
हारिक सिद्ध होगी। सक्षप मे यह कटा जा सकता है कि विनोवा ने ध्यक्ति 
और समाज के सवव म॑ गावी के विचारों को शास्त्रीय आधार प्रदान क्या है 
राथा उस भअपेक्षाहुत अविक आदर्शा-मतः छौर मूल्यात्मक बनाया है । 


४ इतिहास-दशन 


(क) प्रावक्थन व्यक्ति जौर समाज वस्तुत कोई स्थुट और स्थिर वस्तु 
नह हैं १ व्यक्ति के व्यक्तित्व म युग-युग स विकास होता जाया है. परिणाम 
स्वष्टप उससे निर्मित समाज भी युम-युग स वदल्तव थाय है । समाज के बिास 
और परिवतन का बय है कि मनुष्य के सामा जक सवधो सद्वाभो, सस्कृ तियो 
मूल्यों इत्यादि म विकास्स और परिवतन । इस प्रद्वार का विकास आर परिवतन 
इतिहास का निर्माण कर्ता है। इतिहास दार्शोँ का का यह प्यास रहा है कि 
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थे इतिहास के नियमो की खोज करें | र्थात्‌ उनका यह प्रयत्न रहता है कि 
ऐस व्यापक नियम को दु“ढ निकाला जाय जिसके जाघार पर भुत बतमान 
और भविष्य के मानव इतिहास की प्रक्रिया को ज्याख्या हो सक । इतिहास 
दाशनिक इन प्रश्नो का उत्तर दढते हैं कि इतिहास का क्या अथ है ? इसका 
क्या उहू श्य है ? सामाजिक परिवर्तेन के कया नियम हैं २१ इत्यादि। बीको 
हडर हेगल कासम्ते, बाल माक्स स्प्रगशशर टायनबी सोरोकिन इत्यादि 
विचारका न॑ इतिहास की व्यास्या भिन्न भिन प्रकार स की है। गाँछी और 
दितोवा ने इतिहास-”शन को दृष्टि स कोई क्रमवद्ध व्याख्या नहा दी है फिर 
भो उनके विचारों मं इसका अभाव नहीं रहा है। नत इतिहास-दर्शन के 
विषय मे इन दोना विचारो की हृष्टियो से जवगरत होना अपेक्षित है । 


(ख) गावी विचार गावी का इतिहास दर्शन पाश्चात्य सभ्यता कार 
सस्कृत की आलोचना करता है जिसका सवध भौत्तिक वस्तुओ की वृद्धि 
»गर खोज से रहा है। यह भारतबध बी आध्यात्मिक ससस्‍्कृति के नाघार पर 
समस्त इतिहास का व्याख्या नतिक विकास के आधार पर करता है। गाधी न 

हिंद स्वराज म स्पष्ट रूप से वतलाया है कि यगूरोपोय सभ्यता का आाधार 
आध्यात्मिक अनूभव को प्राप्ति नही बल्कि भोतिक बस्तुओ का सम्रह है जो 
मानव को ययाथ जीवन का दिशा म॑ जाने से रोकता है तथा सभ्यता कर 
सस्क् त के नाम पर मातव भौर समाज म विकृति उत्पन करता है। इतिहास 
के भौतिकबादी व्याल्या सा यसाज भ अनैतिक्ता आर अधार्सिक्ता को प्रभ्रय 
मिलता है। अत समाज के विकास वी ऐसी न्यास्या होनी चाहिए. जिसके 
्रघार पर समाज को एसा रचना हो जिसम ब्यक्ति बात्मशक्ति का अनुभव कर 
सके उत्तग जीवन ब्यनीत कर राके वास्तविक झञानद और स्वतक्तता का 
अनुभव कर सके । इसके रिए यह जावश्यक है कि इतिहास की व्य'स्या व्यापक 
नियम के लाघार पर हो । 


मनुष्य जोर समाज के दो सप हैं-व्यक्त और बव्यक्त। व्यक्त रूप भ 
थे समीम है तना गुण-दोषो स पूण हैं। सपूण सामाजिक इतिहास की न्यात्या 
कवर व्यक्त रूप के आधार पर नहो की जा सकती ) सपूण सामाजिक इतिहास 

] एथ्ापागरट+,. रिडपएटॉट गुफ़ल. श़्नोी6550छफ: न प्लाइ।009 7 
_ हक काम्वों,. ड इट ०फवरवे 8. ० 6 60. 4 8८ छन्‍ढ (47 एण5 ) 
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को व्याझुया के हए व्यक्ति को सप्ाव्य शक्ति की ओर घुडता पड़ेगा जी अपने 
आप म॑ व्यापक है | जेसा हम पहले देख चुके हैं कि सभाव्य रूप से मनुष्य का 
स्वभाव झुम है। वह अहिंसक है, समाज मे प्रेम और सहयाग की स्थापना 
करना चाहता है। गांधी ने सर्रर्ण इतिहास को इसी अरहटसा, प्रेष कौर सहयोग 
के आधार पर समसने का प्रयत्त किया हैं। उनके अनुसार इतिहास को प्रक्रिया 
मैं घीरे-तीरे अ्टिसक शक्ति का विकास होता था रहा है औौर दसी दिशा म 
इसका विकास होता रहेगा। उन्होंने ११ जगस्त, १६४० को हरिजन म 
रिखा'-- यदि हम अपनी दृष्टि को इतिहास के उन कालो की ओर हे जाएँ 
जिनके प्रमाण प्राप्त हैं तो हम पार्मेग कि मठुष्य सतत रूप से अहिसा वी बोर 
प्रगति कर रहा है। वहुत पहल हमारे पूर्वंज नरभक्षी थे । उसके वाद एसा 
समय जाया कि वे नर भलग स ऊव॒कर शिकार पर जोने लगे । उसके बाइ 
मनुष्य इस स्वर पर आाया कि वह घूमत हुए शिकारी जीवव को छज्जा को 
हप्ट स देखने लगा) इंसरिए बह खती करन लगा और सुरुष रूप से भोजन 
के लिए पृश्वो माता पर आाश्वित हो गया ॥ इस प्रकार उसने बजारे की जिन्दगी 
को पार कर सभ्य कोर स्यिर जीवन को प्रास्ध किया फिए गाँब। कर शहरों कौ 
स्थापना वी और एक परिवार के सदस्य स एक समुदाय था राष्ट्र का सदस्य 
हुमा । ये सभी प्रगतिशील अहिंसा और विसाशवाव हिसा के परिचासक हैं। 
यदि ऐसा नही हुआ होता तो मानव जाति लवतक समास हा गई होती जिंस 
प्रकार >न्य कई छोटी जातिया विलुप्त हो गई ॥ मनुष्य एक जानवर के रूप में 
हिंसक है, परतु आद्मा के रूप मे वह अट्सिक है। जिंसी क्षण बह अपने प्र 
की आत्मा को जगा प्राता है, वह हिंखक नहीं रह जाता । या तो उसका 
विकास अहिंसा की कोर होता है या वह्‌ विनाश को प्राप्त करता है। यदि 
हम यह विश्वास करते हैं कि मानव अहिसा को ओर जनवरुत रूप स॑ प्रगति 
कर रहा है तो इसमे यह भिष्कर्पे नि्ुलता है कि जाग भी यह अहिसा की ओर 
ही प्रगति करता रहेगा। ? 


व्यक्ति का अहिसक रूप सप्ताज रचना के क्षेत्र म झो जवतरित होता है। 
ज्यज्ें; पनुण्ण ऋप्हिसक होजा जाए है रुऐो-ण५ चह ऐली उस्प्राणा और मुल्या 
को स्वापता करने लूगता है जिसमे शोपण की मात्रा घीरे घीरे कम होने लूगतो 
है तथा हर व्यक्ति को आत्म शक्ति, स्व॒तत्रता और आनद का अधिक अनुभव होता 
जाता है। यही कारण है कवि गाँवी ते बाघुनिक युग को सस्याओ को बालोचना 
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की जिनगे शोपण भरा हुआ है ॥ उदाहरण के छिए उनके द्वारा पराश्वात्य 
प्रजातत्र॒ जाघुनिक भारो मशीन सभ्यता यागय मौर स्वास्थ्य-ब्यवस्या नौर 
शहरी सभ्यता की आलोचना को समझा जा सकता है। जाज तक वी सम्यता 
मे प्रजातन्न को सर्वोत्तम राज्य-व्यवस्था के रुप म लिया जाता है। परतु 
अप्रत्यक्ष प्रजातत्र म व्यक्ति कः उचित पोषण नहीं हो पाता है। इसलिए गाधी 
ने तजिटिश प्रजातत्र को बध्या औरत और वेश्या के समान माना है ।* वास्तवित 
प्रजातत्र का क्षाधार चोट नही बल्कि व्यक्ति का उसम भाग लेना है जो ग्राम 
राज्य म ही सभव है । इसी प्रकार भारी मशीन से बेरोजगारी की समस्या 
दैंदा हातो है और मानव यत्रवत्‌ हो जाता है। उसझी स्वतंत्रता खडित होती 
है॥ अग्रजी दवाइपो स रोगो का वास्तविक इलाज न होकर उसके शरीर पर 
अनावश्यक रूप स मोह बढाया जाता है तथा इसके लिए अनेक प्राणियों वी 
हत्या करनी पड़ती है। अत इनके स्थान पर ग्रामीण कुटीर उद्योग और प्राकु 
तिक चिक्त्सा को उाहाने उपयुक्त समझा। इसो प्रकार आधुनिक याय 
व्यवस्था मे वकील लोग “याय दिलवाने के वदल अपैरादों का समथन करते हैं 
जिसम समाज रचना दूटती है। व“्पक्ति व्यक्ति का विरोव बटता है। इसका 
स्थान पर उन्होन ग्राम-पचायत का व्यवस्था करता उचित समया | इस प्रकार 
यह स्पष्ट है कि सस्ताओ के विक्रास में गावी ने स्पष्ट रूप स यह स्वोकार क्या 
है कि उनका विकास अधिक स अधिक शोपणहीन छस्या की बोर हाता है तना 
बैसा होना भी चाहिए। जब सघ्थाएँ शोषण-प्क्त हाता जाएगी तो फिए परारि 
वारिक व्यवस्था राष्ट्रीय-ब्यवस्या कौर विश्व-न्यवमस्था में कोई जतर नहीं रह 
जाएगा | तब राष्ट्र का नियम विश्व के निधम म॑ परिणत हो जाएया।" विश्व 
मानव एक हा जाएगा। इहा कारणों स डा० सुगत दास गुप्ता ने भहिखा का 
अथ सामाजिक क्षेत में ज शोषण ('े०४-८>%ए ०१७६ ०7) अ सगठन और 
अश्नमुता से ल्या है हिसा का अय शोपण त्रभुव और शक्ति का कद्राकरण 

है जिसम व्यक्ति स्वतत्र रूप से अपन को अषभिव्यक्त नहा कर पाता है । 
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श्रश्न है कि अहिसिक व्यक्ति बार समाज वा विकास विस प्रक्या के द्वारा 
होता है? गाँधी मनोवेज्ञानिक रूप से यह मानते है कि हर ब्यक्ति में नच्छी 
ओर बुरी शरवृत्तियाँ है । उनमे सदेव सघर्ष चरता रहता है। इसम्र सघर्ष मा 
हमेशा सद्गग्रवृत्तियों की विजय होतो है । प्रकृति से भी विराती त्षत्त्व होते हैं 
परतु असिम रुप स पक्ृति का अस्तित्व आवर्पंण, प्रेम या सहयोग पर हो कायम 
रहता है। अत मनोवैज्ञानिक सघपे में व्यक्ति का विकास प्रकृति में सस्कृति वो 
ओर होता है । वह मात्म-विश्टेपण के द्वारा अपनी धुष्रवृत्तियों पर विजय प्राप्त 
छरता जाला है और शने शरने उसका स्वभाव अत्सि को ओर वढता जाता है | 
जहाँ तक स॒स्याजआा की शोपण- सुक्ति दा प्रश्त है, यह सत्याग्रट वी प्रक्िया के 
द्वारा ही सपन्न होती है जिसके विषय म हम आगे विरेप रूफ से विचार करेंगे ॥ 
सत्याग्रह की श्रक्रिया दो तव॒तक नावश्यक्ता बनी रहती है जव॒तक समाज पूर्ण- 
रूपण शोपणमुक्त नहीं हो जाता है। ख्त्याग्रह की अक्रिया में अ्यक्ति या 
समाज पूर्ण सत्य को एकाएक प्रास नही कर लता । वीरे-बीर वह सापेक्ष सत्य 
का प्राप्त करते-करते निरपदा सत्य वी आर वढता जाता है। परतु पूर्ण सत्य 
वी प्राप्ति वह नहीं कर सकता । इसलिए शर्ेरघारी मनुष्य कुछ न-कुझ रुप म 
हिसक रह ही जाता है, समाज मे भी कुछ त-जु छ शोपण की मात्रा रह ही जाती 
है और इसी बारण से विकास को क्रिया जारी रहती है । 


बाल मास ने सपूर्ण इतिहास को व्यास्या जाथिक भाघार पर सामाजिक 
सघर्य॑ के रूप मे की है । हेगेल ने बौद्धिक स्वरतत्रता के आपार पर इसे समझने 
क्य प्रयास किया है । परतु गराघी के बचुसार इतिहास न ज्ञा शोपक कौर 
शोपितो के दीच के सधपे ली कहानी है शोर न यह एकातिक दौद्धिक विकाय 
की घटना है॥ दतिहास एक पोर मनुष्य वी पाशविक कौर हिंसक शक्ति तथा 
घूसरो कोर थात्मशक्ति या ब्रेमश्शक्ति के वीच के सघये की बहानी है ।९ इस 
खघर्षे भे हर एक व्यक्ति को विजयी होना है और हर व्यक्ति को दूसरे को विजय 
के लिए प्रणास वरना है| इसे ही गएदी दाल्तविक अप के स्व॒राज्य करते है १६ 
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इतिहास की प्रक्रिया स्वराज्य की प्राव्ति की भ्रक्रिया है। परतु इसका छंर्वे 
कसी राज्य को प्राप्ति नही बल्कि “आत्मनियत्रण ' की प्राप्ति है। उन्होने 
वास्तविक सभ्यता वी परिभाषा देते हुए हिंद स्वराज्य मं कहा है 'सभ्यत्ता 
आचरण का वह रूप है जो मतुण्य को कत्तन्य का मार्ग दिखराती है | कर्त॑ब्यो 
का पास्न और नैतिकता का पाछन--दोता परिववनीय पद है । नैतिकता के 
पालन का अर्थ है भफप्द मन औौर वासनाआ पर विजय श्राप्त करना! ऐसी 
भ्रक्रिया के द्वारा हम अपते णो जान पाते है । इसीविए सभ्पता का गुजराती 
प्रयायवाचा शब्द है उत्तम थाचरण ।* इस प्रकार यदि इतिहास सभ्यता औौर 
ससस्‍्कृति की कहानी है सो इस नैतिकता के विकास की ही कहानी मानना 
चाहिए ॥ 


गाजी के अनुसार इतिहास अपनी पुनराबवृत्ति नहा करता । अत यदि बीते 
हुए समय सम नैतिक वि/'स की घटना नहीं भी मिटी हो तो इसस यह्‌ नहीं 
समझता चाहिए कि भविष्य म भी वह घटना नहीं घटेगी | उपहोन स्पष्ट शब्दो 
मे कहा है यह विश्वास करना कि जो भूत म नहीं घटा है वह भविष्य मे 
भी नहा घटगा--मानच्र को गरिमा मे अविश्वास करना है । ” अत भविष्य के 
समाज के विपय में हम नतिव विकास थी वल्पना कर सकते है। इससे सह भी 
सिद्ध होता है कि गाँधी का इतिहास-दशशव न तो नियत्तिबादी (0८॥६०४आ5म7 ४08) 
है भौर न चक्राकार (0५ ०॥७८०)) ॥ इनका इतिहास दश न बगसा के इनिहास-दर्शंन 
के समान दिशाहीन भी नहा है। इस झुछ दूर तक उबरुपी विकास (002४ 
<४४०)०४०४) की सत्ता दा जा सकती है । परतु इस हगठ बोर कटेक्‍्जर के 
विचारों क समान उबरूपा विकास नहा कह सकते । क्योकि उतसे एक प्रकार 
था नियतिवाद है । गाँधी क बिचार म नियतियाद के लिए वोई ख्यान नहीं है ॥ 
यदि इनमे नियतिवाद भी है तो इस बय म्‌ कि इसवी दिशा निश्चित है। परतु 
दिशा निश्चित होत हुए भो स्थान निश्चित नहा है। आाध्यागमिक साधना बा भत 
महां है । चह अनत्त मे वितीन होता है। इस लल्‍ूए गादी का घिचार हेगेल और 
करक्‍्जडर क विचारा वी जलता स मुक्त रह जाता है। सत्य वी ब्राप्ति ही विकास 
का रूक्ष्य है। परतु सत्य कोई स्थिर वस्तु नहीं है। वह तो प्रगतिशील हैं और 
नित्य नुतग है । डा० विश्वताय वर्मा ने गाँधी के इतिहास दशन फो “ईश्वरीय 


] उ्ाबढ $ 20 
२ उपरिवतु, पू० ५५० । 
३ उपरिवत्‌, पृ० १५८ ॥ 
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मियतिवाद' के अतर्गंत रखा है, क्योकि गाँधी ने अनेक स्यलो पर धामिक ईश्वर 
चादियो की भाति वहा है कि बिना ईश्वर की इच्चा से एक पत्ता भी नहा डोछूता 
है। परतु जैसा हम पहुठ देख चुके दूँ कि गाँवी सामान्य आर्थ में ईश्वरवादी 
(77८७) नहीं हैं॥ वे समनन्‍्दयवादी हैं /॥ फिर भी ईश्वरवादी वाक्य या शब्द 
केवल अभिव्यक्तियो के पुराने साध्यम हैं ॥ लथ नया है। सत्य ही ईश्वर 
है” वाक्य से ईश्वर पर एक नया प्रकाश पडता है। नियतिवाद सच्चे अर्थ म॑ 
वाहरी मियतण का सूचव है। गाँवी का ईश्वर अदर वाहर एक है। अत 
डुशवर या सत्य को मूल ततक्त मानन से भी इसम नियतिवाद नहीं था पाता। 
चस्नुत इसमे नियतिवाद और प्रयोजनवाद का अद्भुत समन्वय है। यदि गाँवी 
वा ईश्वर भी मध्यय्ुगीन सप्रदायवादियों के ईश्वर वी भाति विश्व से परे भत्ता 
स्वत सत्तावान पदाये होता तो निश्चय ही वहा जा सकता था कि विश्व 
की घटनाएँ ईश्वर के द्वारा ही निर्धारित होदी है और इसम इश्वरीय नियति 
यादव है! परतु गाँवी का ईश्वर विश्व म व्यांत्त भी है कौर इससे परे भीत। 
खहू नियम भौर नियामक दोनो है । जिस अश तक वह विश्व म व्याप्त है, 
नियम स्वरूप है उस अश तक प्रयोजनवाद है तया जिस छश तक वह विश्व स 
परे है उस बश तक वह जगत को नियत्रित करता है, जत निमतिवाद है । 
दूसरे शब्दा मे यह भी कहा जा सकता है कि जहाँ तक इतिहास वी दिया वा 
अरत है वह नहिंसा की दिशा है। जगत यहा निर्यातवाद है। जहाँ तक सत्य 
के नए-नए रूपो के विकास वा प्रश्न है वहाँ तक प्रयोजनवाद है। परतु समग्र 
रूप म समनन्‍्वयवाद है। 

मांघी का इतिहास-दर्शन मानद जीवन के समग्र पटलुओ पर विचार करते 
हुए नैतिकता की श्रघानता कौ स्वीकार करता है। अत दसम पाश्चात्य 
पविचारकों वी एकागिता नहीं जा पाई है। इसम व्यक्ति और समाज वीर तीरे 
आपस थी खाइयों स स्व॒तत्र होकर पूर्णत्व वी भोर नग्रसर होता है । परतु इस 
छक्त्व भावना की पूणता केव” नतर्राष्टरिय भावना क उदय स ही नहा बल्कि 
समस्त ग्राणी मे ईश्वर भावना की अनुभुति से होती है ॥ जन इस आध्यात्मिक 
दर्शन कह सकते हैं । परतु यह भाध्यात्मिक विकास अपने तगत राजनीति, 
अयनीति, समाजनीति इत्यादि सभी को समाविष्ट कर लता है। अत यह 
सर्दा गीन विचार है। यह सर्वोदय ओर अहिसा का विचार है। 

]. एव्छा>, ए फऐ 4॥%6 29छट्वर मी#सत-०काड | वा<ादाख़द 
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(ग) विनोबा फी देन * गाँधी के इतिहास सवंधी विचार का विनोवबाः 
स्वागत करते है। गाँची की भाँति ही वे भी आधुन्कि युग की मावरसवादी 
ज्यास्या बी आलोचना करत हैं। गाँधी की भाति ही वे प्रचलित सस्थाजो की 
जातछलोचना घस्तुत करते है $ इनके अनुसार सभा कह विकास ऋहिसा बी कोर 
ही हो रहा है। परतु गाघी ने बहिसक इतिहास की व्याख्या विशेष रूप स 
नैतिक दृष्टि स की थी ॥ इसीलिए सच्ची सभ्यता भौर नैतिकता मे उन्हें कोई 
नैद गमालुम नहीं देता । विनोबा बहिसक इतिहास को ध्याख्या विशेष रूप से 
आध्यात्मिक और प्रेम की हृष्टि स करते हैं । दूसरे शब्दो मे यह कहा जा सकता 
कह कि ये अहिंसा के भावात्मक रूप का ही विकास॒ करना नपेक्षित समझते हैं $ 


गाघी के अनुसार व्यक्ति के जीवन म शुभ प्रवृत्तियों और अशुध्न प्रवृत्तियो 

के दोच सघर्प चलता है और विजय सद्भ्रवृत्तियो की होती है । विनोबा के 
>भनुसार संघर्ष का मुल्य विषय है श्रद्धा और चुद्धि का द्वद्व!। यद्यपि ज्ञान- 
मीमासा को हृष्टि से इन दोनो के बीच में विरोध नहीं है क्योकि हृदय, जिससे 
श्रद्धा उत्पन होती है, वृद्धि का ही एक भाग है। परतु जबतक मनुष्य बुद्धि के 
मियत्रण म रहता है, अर्थात वुद्धि स्थिर नहीं शो जाता है लव॒तक बुद्धि और 
श्रद्धा का दहन चछता ही रहता है। हर ब्पक्ति की श्रद्धा अहिसा पर होती है । 
परतु बुद्धि जिसमे सत्व, रज और तम तीतो का प्रभाव रहता है वह क्भी-त भी 
हमे युद्ध लौर हिंसा के लिए बान्य बरती है। विशेषकर यह प्रश्न राजनातिज्ञो 
के सामने उठता है । उनकी श्रद्धा जहिसा और रचनात्मक कार्यों पर होती है 
परतु सम्मिश्नित बुद्धि यह्‌ आदेश दती है कि जनता के प्रतिनिधि होने के कारण 
उनकी सुरक्षा करना कत्तव्य है। अत वह सेना हटान के बदल बढाने का 
आदेश देती है* । मानव का व्यक्तिगत जीवन भी इन द्वढ्वों से भच्धता नहीं 

रहता है। श्रद्धा रहती है परोपकार की । परतु यदि परोपकार के चछते पारि- 
खारिक जीवन में कोई भयकर खतरा उपस्थित हो जाय तो परोपकार को छोड- 
कर स्वाथ में ही चिपकना पडता है। यह हमारी बुद्धि का आदश है। इस 
अकार सपूर्ण मानव-जीवन के इतिहास मे कभी बुद्धि ऊपर जाती है तो कभी 

हृदय । इन दोनो का सघप चलता रहता है | जैसे जैसे हृदय वी जोत होतो 

जातो है वैसे वैसे हो प्रेम का विकास भी होता जाता है । 


4 भादे, विनोषा, त्ोसरी शक्ति, (वाराणसी, सब सेदा सप प्रकाशन, १९६५), 
पु० रेफे 
२ जपरिवत्‌, पृ० २१) 
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मानते है। गाँवी का ध्यान विद्धान को ओर उठना महीं गया था जितना 
विनोब्ा का गया है । 


विनोबा के बअनुसार सपुर्ण मानव-इतिहास विचारों के विकास और 
परिवर्तन का इतिहास है । विचार ही मानव-जीवन कौर समाज रचना के 
परिवर्तन म॑ प्रेरणा प्रदान करता है। वे वहते है---'बिचार मागव-जीवन 
की बुगियाद है। विवारों की प्रेरणा मनुष्य को उत्स्कूत्त करती है। मनुष्य 
का शारीरिक जीवन तो चलता ही है, क्तु उसका जो उत्यान होता है, उसके 
वोले भी विचार रहता है। विचार के कारण आदोरन होते हैं, जोश का 
निर्माण होता है ओर नया जोवन बनता है। तठब समाज-रचना वदलती है, 
जलीवत का ढाचा बदलता है? मनुष्प का विचार ही ताकत देता है $ 
इसी को घर्म मा नीति क्हत हू । बुनियाद विचार वी होती हैं और 

उसी पर जीवन वी इमारत खडी होतो है । !* 


यहाँ (विचार' के अंतर्गत नीति और दिवार, आदर्ण नौर सिद्धात--दोनो 
का समन्वय हुआ है। जत जहाँ गाती, नीति को जोदद का भाधार मानते 
है वहाँ विनोबा विचार को । विचार म केवठ भादर्श या नैतिक विचार ही/ 
नहीं भाते हैं वल्कि वे सभी विचार आते हैं जी मानव को प्रेरित करते है । 
लत यहा पर भी विनोव ने गाँवी के विचारो का गुण विस्तार किया है। 
गाँवी ईसामसीह की भाँति हृदय 'ुद्धि पर मविक बल दते हैं। साम्यवादी 
विचाटक सम्राज-परिवतेंत के छिए बाहरी व्यवस्था के परिवर्तेत पर विशेष बल 
दत हैं। परतु बितोबा चित्त घुद्धि और व्यवस्था परिवर्तत--दोनो पर समान 
जप से बल देते हैं ॥ दे कहते हैं--- “भदर से शुद्धि और बाहर से व्यवस्था का 
प्रथत्त एक साय होना चाहिए। इन दोनो के लिए बात्मज्ञान और विज्ञान की 
मदद मिल सकती हे । दोनों की मदद स सर्वो गीन विकास करना हो सर्वोदिण 
है ।!** इससे यह स्पष्ट होता है कि दिनोवा के अनुसार इतिहास की श्रक्रिया 
छकागी प्रक्रिया नी है । इसकी म्रक्रिया समग्रात्मक है। इससे अदर और 
वाहर--सवत्र विकास चलता रहता है। गाँधी भी इतिहास को सर्वा गीण 
विकास की दृष्टि स देखते हैं परतु नैतिक्दा के ठिए अयवा आततरिक शुद्धि के 
लिए कुझ उनके हृदय से अधिक पक्षपात हो जांता है। बाहरी या भौतिक 
परिस्थिति के विकास के पक्ष को वे समुचित 4 स नहीं देखते हैं ॥ विनोबा- 
“7, आब, विनोद, लोकनीति, ए० ५२१ 
# भावे, विनोवा, सर्वोदिय और साम्पवाद, ६० ३४ | 
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आध्यात्मिक और वैज्ञानिक--दोनो प्रकार के विकास को इतिहास के अन्दर 
देखते हैं । 


गाँधी के अनुसार इतिहास को चरम परिणति मोक्ष या स्वतत्रता की प्रास्ति 
में होती है । विनोबा इसके लिए एक नवोन शब्द का प्रयोग करन है और बह 
है “साम्ययोग” । साम्ययोग इतिहास की प्रक्रिया भी है और लक्ष्य भी। 
जैसा हम ऊपर दख चुके है कि सम्ो क्षेत्रों मे समन्वय को क्रिया चलती रहतो 
है।॥ इस समन्वय की क्रिया को साम्ययोग को ही क्रिया समझना जञाहिए $ 
साम्ययोग जहा ल्थ्य के रूप मे ब्यवहृत होता है वहाँ इसका अर्थ है समता, 
एकता भौर सतुलन की अवस्था का अनुभव करना। विनोत्रा यह मानते 
हैं कि मातव का चरम लक्ष्य परम साम्य की भ्राप्ति करना है जिम आध्यात्मिक 
साम्य भी कहते हैं। परन्तु इसकी प्राप्ति क छिए हमे कई प्रकार के अपर 
साम्यों से होकर गुजरना पइता है | जैंते मार्नासक साम्य, सामाजिक साम्य, 
नैतिक साम्य इत्यादि की भ्राप्ति के बाद ही हम परम साम्य का दर्शन कर सकते 
हैं।' दस प्रकार विनोदा ने साम्य योग वी कल्पना मे इतिहास की सपूर्ण 
प्रक्रिता को एक व्यवस्थित हूप दे दिया है। गाँवी न निष्काम-क्म पर ही 
विशेष बल दिया था ।॥ फिर उन्होन भौतिक साम्य और आध्यात्मिक साम्य के 
बीच के सबध का सुव्यवस्थित रूप से विस्तार नही क्या था। अत उनको 
कल्पना कुछ अश तक अत्यन्त सामान्य और विखरी हुई थी । परतु विनोबा की 


कल्पना अधिक व्यवस्थित है। गाँधी के अनासक्ति-योग का विकास विनोबा 
साम्ययोग मे करने हैं ॥ 


जहाँ तक सस्धाजो के विकास का प्रश्न है, गाघी की कल्पना शोपषण-मुक्त 
सस्थाआ तक ही गई थी। विनोबा उससे एक कदम आगे बढ़ते है । उनके 
अनुसार सामाजिक ससस्‍्थाओ को शोपण स मुक्त तो होना ही चाहिए। कुछ 
सस्थाओ को 'सेवामय” होना काहिए। इसलिए उन्होने समस्त समाज का 
विभाजन तीन वर्गो मे क्या है--भाम जनता, सरकार और सर्वोदिय समाज ॥ 
“सर्वोदिय-समाज की कल्पना उन्होने सेवासय समाज के रूप में की है। नैति 
क्‍ता की हृष्टि से इस सर्वोच्च सस्या उन्होने स्वीकार किया. है जिसका अनुसरण 
आम जनता कर सके | परतु इसको उपलब्धि मे अभी निराशा ही हाथ लगी 
है। इसी प्रकार 'आचार्य-कुल? की कल्पना है जिससे निष्पक्ष चितन की उम्मीद 


१ भावे, विनोवा, साम्यसूल, ४० %२। 


चटड ] गाँधीवाद को विदोवा की देन 


को गई है । इस प्रकार विनोबा चितन स सस्याओ का विकास विज्लेप रूप 
से सेवामय सस्या की दिशा म होती है । परतु एक प्रश्न यहाँ रह जाता है। 
जह यह कि “लोक्शक्ति का पूर्ण उदय ? भौर “राबा! का आपस म कहाँ तक 
चास्तविक सवध है? यदि नच्छा शासन भी वाछनोय नहा है तो फिर सवा 
कहाँ तक वाछनीय हो सकती है २ 


गाची और विनोबा के इतिहास की «प्रास्या के तुलनात्मद अध्ययत से यह 
निष्कर्ष निवल्ता है कि इतिहास भविष्य का निर्वारक नहीं है, अत इसको 
अविष्यवाणी नहीं की जा सकती है॥ बर्थात्‌ भुत को घटनानों के आधार पर 
हो भविष्य की घटनाओ की व्यास्या नहीं कर सक्त हैं ॥ भविष्य हमशा उन्सुक्त 
और नित्म नृतन होता है। परतु इतिहास के भाघखार पर भविष्य के विस 
का अठुमान जासानी से कया जा सकता है । विनोता के शब्दा म  पूबजा के 
चधो पर चढ कर हम दूर तक देख सकत हैं यदि हमारी जाख खुली हो । 
बत इतिहास भविष्य वी घटनाला की एक आवश्यद कटी है। ग्राघी इतिहास 
थी व्याख्या “अहिंसा! क आधार पर करते €। धिनोवा इसको व्याख्या 
“आध्यात्मिकता के आघार पर करते हें | गांवी के विचार जल्फुट रुपस बिखर 
हैं । विनोवा ने उन विचारों को समनन्‍्वथ ओर “साम्ययोग जैम शास्त्रीय 
शब्दों के कत्गंत सुसबरद्ध रूप मं रखा है। गानी का इतिहास शोषण-समुक्ति 
का इतिहास है विनोवा का इतिहास सवा झछौर शासन-सुक्ति का इतिहास 
है। इस प्रकार बिनोवा ने गानी की अहिंसा के आधार पर अधिक-स जधिक 
सआादर्शात्मद कौर समग्रात्मक रूप से इतिहास की ध्याप्या की है । 


राजनीति-दर्शन 
१ राज्य सिद्धात 


विषय भ्रवेश राजनीति-दशन का भाखार बिंदु राज्य धारणा है। समाद 
दर्शन का उद्देश्य यदि सामाजिक सस्थानों क सबंध म «प्रापक सिद्धातो का 
भस्वेषण करता है तो राज्य निश्चय ही समाज | महत्त्वपूर्ण सस्याजो म स है, 
जो मानव-जीवन के समग्र क्षेत्र को प्रभावित करता है ॥ भारतवर्ष म ब्रध्यात्म 
और धम वी त़ुटना से राज्य जौर राजनीति का कम महत्व रहा है। राजभीत्ति 
को घममसय बना दिया गया | दर्सशिए राजनीति के बदत “राजधर्म शब्द 
व्यवहार मे जाने टगा | यो राजपमें का महत्व माना सया है--सर्वेवर्मा राज 
घमा निमग्ना ! क्तु टाजनोति विशज्वंपफर पश्चिम की देन है। समाज की 
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कोई भी सरुथा राजनीति के त्रभाद से झलग नहो है । जत राजनैतिक सिद्धातो 
भौर व्यवस्थाओ की श्रेष्ठठा और न्यूनद्रा पर समस्त मानव जीवन की श्रे्ठता 
बौर न्यूनता जावारित है। पश्चिम में जो राज्य और राजनीति के सवध मे 
सिद्धात दिये गये है उनमे से जबतक विशुद्ध मानव कल्याण की दृष्टि से कोई भी 
सिद्धात खरा नही उत्तरा है। अत आज राज्य और राजनीति की नवीन 
व्याख्या की आवश्यकता हुई है। गाधी और विनोबा ने इस दिशा भे कपना नया 
कदम उठाया है। इन विचारकों ने पश्चिम की सत्तात्मक राजनीति को दोपपूर्ण 
बतलाकर अहिसा, घर्मं और आष्यात्मिकता के आधार पर राज्य औौर राजनीति 
की नवीन कल्पना दी है । यद्यपि इसबी आलोचना अब्यावहारिक और यूटोपिया 
कह कर की जाती है, परतु विश्व इतिहास में यह एक क्रातिकारी सिद्धात्त है ॥ 
सग्रत रूप से इस सिद्धात के महत्त्व को कोई भो अस्वीकार नही कर सकता ॥ 
अत अब हम इन विचारको के राजनैतिक सिद्धात पर विचार करे । गांधी और 
विनोबा के राजनैतिक सिद्धातो को मुस्यत निम्न तत्वों के आधार पर समन्ना 
जा सकता है-- 

१ प्रचल्ति राज्य-ब्यवस्था की समीक्षा, 

२ राज्य और उसकी सावंभौसता, 

३ आदर्श या अहिंसक राज्य का स्व॒त्प, 

४ लोकशक्ति और लोकनीति, 

५ अराजक्तावाद । 
१ प्रचलित राज्य-व्यवस्था की समीक्षा 

गाघी-बिचार_गाघी ने पाश्चात्य राज्य पद्धतियों की आलोचना की । 

अन्य राज्य पद्धतियाँ दो दोषपूर्ण पहले से भी मानी जाती हैं, परतु सासदिक 
अजातत्र जो सभी राज्य-पद्धतियों मे निर्दोष माना जाता है तथा मानव कल्याण 
जौर हित का दावा करता है--वह भी दोपपूर्ण हे और हिसा पर आधारित 
है। इससे मानव का सच्चा कल्याण नही हो सक्‍ता--ऐसा गाघी का विश्वास 
है। उन्होंने उपनी पुस्तक /हिंद-स्वराज्य' से सासदिक प्रजातद् की कठु आलो- 
ऋत़ा को है ) उनके अनुसार सासदिक अजातत्र में दकगत राजनीति काय करती 
है जिसमे जनता के प्रतिनिधि होते हैं, परदु वास्तव मे उनकी कत्त॑व्यनिष्ठा या तो 
अपने परिवार या अपनी पार्टी छक ही सीमित रहती है। जनता के कल्याण के लिए 
थे कुझ्ध भी नहीं कर पाते अत उनकी स्थिति उस वेश्या जौर बध्याकृत महिला 
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एवायलन के उदाहरण भारत की देशी रियासते यौर अन्य राज्यतत्र हैं। नाजी, 
फ्यसिस्ट और साम्राज्यवाद अल्पसरयायतन के उदाहरण है। बहुसल्यायतन का 
उदाहरण रूसी समाजवाद है और रावयतन वा दादा प्रचलित प्रजातत्र में 
क्या जाता है, जो वास्तव मे नहीं है ।* 


इन सभी राज्य-पद्धतियो को निम्त सारणी के आवार पर समझा जा 
सकता है । 




















राज्य 
एकायतन अनेबायतत सर्वायतन 
अल्पसस्यायतन बहुसरयायतन 
एक्दल द्विदिलि ब्रिदल 
हक गन्ना शस्त्रिक निक 
| | | ॥ | 
शास्त्र-. शस्न- घन- शस्त्र- घन- शास्त्र- 
शास्त्रिय धतिक शास्त्रिक शास्त्रिक शास्त्रिक वमिब' 
तल जा जा कत5 5 लिलन्द | 
आस्त्र- शास्त्र शस्तत्र- शस्त्र बनिक- धनिक- 
शस्त्र- अनिक-. शास्त्र- धनिक- शास्त्र- शस्त्र- 
घनिक जस्त्रिक धनिक शास्त्रिव शस्त्रिव शास्त्रिक 


इस ब्यापक विभाजन के पश्चात बिनोवा सभो प्रवार वो राज्य पद्धतियो को 
हिंसा पर आधारित और दोपपूर्ण मानते हैं ॥ एकायतन व्यवस्था का मूल लक्षण 
बह-अ्रमाणता मौर निरकुशता है ॥7* अल्पसस्यायततन व्यवस्पा में लर्थाव्‌ माजी, 
फासिस्ट और साम्राज्यवाद मे शासन का जराधार हिंसा, यववाद, सम्रहीत पूजी 

१ छपरिवतु, १० १६०॥ 

२ उपरिबद, १० १६० ६१॥ 
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ऋौर भारी योजनाएं है । इन पद्धतियों मे शासक अहिंसा कौर जनहित के नाम 
पर हिंसा करते हैं। ऐसी दोषपूण व्यवस्था तभी तक दिकती है जबतक 
जनता दुबल गौर अज्ञानी रहती है ।' जन शक्ति और जन-चतना के जगत हो 
यह समाप्त हो जातो है । बहुसख्यायतन की रूसी व्यवस्था एक धकार स बहु- 
सस्यायतन होने का ढोग है ।* वास्तविक स्थिति यह है कि यह शस्त्र शास्त्र 

धनिक नल्पसखस्यायतन पद्धति ही है ।! फिर जिस राज्य की स्थापना और 
सुरक्षा हिंसा और शस्त्र पर क्ावारित होती है वह तो कभी बहुजन-समाज का 
अस्त बन ही नहा सकता है ॥ राज्य को सुरक्षा के छिए बहुजन को मबनिवाय॑ 

रूप स शस्त्र वारण करना ही पडेगा और उसमे दक्षता प्राप्त करने के लिए 
अल्पसस्यको क अधीन रह । ही पडेगा ४ फिर बहुसस्यक कस हो सकता है ?४ 
इससे घन-सम्रह और रक्षण के लिए कूटनीति वा शास्त्र भी बनाया पडता है। 
राज्य की यह पद्धति भी तभी तक कायम रहती है जबतक बहुसतल्या को यह 
हितकर प्रतीत होतो है ।/ विदेक जगने पर इसका भी अंत अवश्यभावी है । 


सवायतन होने का दावा करनेवाली आधुनिक श्रजातात्रिक व्यवस्था भी 
सही अब में सवायतन नहीं है। ऐस प्रजातत्र का माभार मतदान है जिस 
बितोबा ने “ताटक* “ ढोग० ' और “बोगस*< कहां है! वोट के आधार 
पर शासक सारे कुकर्मों का दायित्व लोकमत या जनता पर दते है" जहा 
वास्तव मे काय एके या दो-त्तोन व्यक्तियों की इच्छा स होता है जो सत्ताघारी 
होते है । जनता के हाथो कोइ शक्ति कौर नीति नही रह जाती है वह शक्ति 
हीन और चेतनाहीव बन जाती है । अत लछोकशाही का सबसे बतच्य दोष जनता 
के सारे दायित्व को चद छोगो पर सोपना है।** इस प्रकार का प्रजातत्र 





है उपरिदत्‌, ३० १६११ 
२ उपरिदतू पु० ५६११ 
३ उपरिवत्‌ पृ० १६१॥ 
४ उपरिवत, पृ० १६१ । 
५ उपारेवद, पृ० १६२॥ 
5६ मावे, विनोबा लोकनीति, ९० ६७ 


०] 


उपरिवत, एृ० घ७ । 
उपरिवत्च, बृ० ६५ । 
« उपरिवद, पृ० ६९ | 
६० उपरिवद, पृ० दंड | 
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राजतत से मिन नहीं वल्कि अधिक खतरनाक है ।१ यह राजतन्त्र बौर सामत- 
तन्र है क्योंकि इसमे एक ही व्यक्ति प्रवान मत्री, मुख्य मत्री या राष्ट्रपति 
ईअमेरिका म) कुछ बपने गुट के लागा के आचार पर शासव करते टैं। जअत्त 

शासत की बच्छाई, पुराई प्रधानमत्री जोर राष्ट्रपति की अच्छाई-बुराइ के 
अपुक्द होती है। उचम जनता का कोई हाथ नही रहता। नतर इतना हो 
है कि शातत्र में राजा जीवन भर सत्तापरारी बन रहते हैं, प्रजासत में पाँच 
साल के लिए ही एक वार चुने जाते है। परतु आधुनिक गुर में विज्ञान 
थी सुक्न-मुविधाजा के फारण पाच वर्ष मे जो थे राष्ट की बुराई करते हैं उतदा 
राजा जोबत भर में भी नहा कर सकता है॥ फिर एक बार सत्ता मे आने पर 
डूसरी वार भी आने का उप्राय बे रच हो लेत हैं) ये राजतत्र से अधिक 
खतरनाक इस भअर्य म हैं कि राजतत्र म सारा गुण दोप राजा के सर पर मढा 
जाता है परतु प्रजातन्न में सारे पाप लोकमल की बाद म होते हैं ।* _ राजतत्र 
से यह जॉबक खतरनाक दसलिए भी है क्याकि राजा के द्वारा भानव जीवन 
के बहुत ही कम द्वानों मे हानि होती है क्‍्योक्ति राजा का कार्यश्षेत्र सीमित 
होता है। परतु शबन्ातत्र जो लोक-कल्याणकारी होने का दावा करता है-+ 
जबता के सपरूण जीवन म प्रविषट है। तर इसस मानव का सपूर्ण जीवन 
अधावित होता है ।* 


बोढ की अयेहीनता को विनोवा न बहुत ही सु दर ढस में गाणितिक 
प्रगाली के जावार पर स्पष्ट किया है। उनके अनुसार आज की मतदान 
प्रणाली भे १०० मतदाताआ मर यदि ६० व्यक्ति ही वोढ दत हैं, «४० व्यक्ति 
नहीं जौर फिर ६० म १७ क्सिी एक पार्टी को आता है तो बट विजयी होता 
है । इस प्रतार ४०-३० ७ ३० व्यक्तिता का मत वकार हो जाता है। फिर 
३० विजयी व्यक्तिया म यदि किसी प्रस्ताव के विपल म १० व्यक्ति हो तो भी 
विधेयक्र जसव्रली मे पास हा जाता है लौर विरोज करनेबवालो लो भी जनुकूकऊ 
वोट दता पत्ता है। फिर १५ सदम्यो में भी प्राय सभी दर के एक दो नेताओं 
की इच्छा के जाधार पर ही काम्र करत है। इस श्रकार १०० मतदाताजों पर 
केत्रच्न तान व्यक्तिया का शासन चलता है।४ एसा पद्धति की सवायतन कैस 
ऋहे जा मद है ? दोट से दहुलल का आदर छाठी कौर टिठा है $ उत्पसद 
ष उपरिवद, ३० घर 
उपरिदव, पृ० ६६ । 
उपरिवद, पृ० ६९ $ 
उपरिवव, ६० ६८ ॥ 


न्दू बण 2७ 
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चहाँ भी अपने अधिकार के प्रयोग से बचित रह जाते हैं। जत यह निष्क्षे 
निकलता है कि क्षाघुनिक प्रजातन का बाधार हिंसा है। जत वितोबा कहते 
है--- हिसा पर आश्विद्त कोई भो पद्धत्ति भले ही “जितन सिर उतन मत गिनने 
का दभ करे, वास्तव म सर्वायतन नहीं हो सकती । इसके विपरीत सब छोग 
मिलकर स्वेच्छा से और सोच-समय कर अपने म से कसी एक को या अनेक 
को राग द्व प रहित भुत हित नत्पर, बुद्धिमात और कुशल जानकर सारी सत्ता 
सौप दे तो वह सत्ता आकार में एकायतन या अनेकायतन भले ही प्रतीत हो 
अगर उसका आधार अहिंसा है तो उम सर्वायतन ही मानना चाहिए।?* 


यदि यह माना जाए कि सासदिक प्रजातत्र मे शासक सु दर शासन दे सकते 
हैं तो भी उसस प्रजातन्न का उत्तम रूप नहीं तिखरता । यदि इन गिने शासक 
अपने काय मे दक्ष हो और देश की सारी जिभ्मेवारी ऊपने ऊपर लू छ, बाकी 
जनता निर्जीव की भाति दायित्वद्ीन रहे तो ऐसी स्थिति में भी राज्य सर्बाय 
सन नहा हो सकता । प्रजातथ में तो साक्षात्‌ एप से सभी नागरिकों का हाथ 
बटाना अनिवाय॑ है । हिंसा पर आाबारित प्रजातत्र तभी तक कायम रह सकता 
है जबतक जनता बज्ञानी रहती है, उसमे भापस म फूट पैदा कर राग-द्वोप 
उत्पन कर दिया जाता है। परतु जब जनता को यह माथूम होगा कि दल्गत 
राजनीतिज्ञ अपनी सत्ता के लिए समाज को लोडते है तो फिर इस प्रकार की 
राज्य पद्धति का अत होता निश्चित है। विनोवा जलूग बलग रुप से विभिन 
राज्य पद्धतियों को समीक्षा के पश्चात्‌ उनके सामान्य और आवश्यक तत्त्वों की 
खोज रूरत हैं तया इनके आधार पर सामान्य टग के दोपो और उनके परि 
णामा का भी विचार करते ह। उनके अनुसार भ्रत्पेक्ष राज्य पद्धतिया म॑ चार 
दरव है + 

(१) जीवन निष्ठा, (२) वहजन समाज का सहकार, 
(३) समर्थों का घ्रोएत्व और (४) ध्रमाणभूत व्यक्ति । 

१ जीवम निष्ठा हर राज्य-पद्धति मे जीवा निछ्ठा भित्र भिन्न रूप से 
'विद्यमात रहती है। इस आावार पर इस वास्तविक या कम सं-कम दिखावे के 
लिए, अतिम या कम-से-कम तात्कालिक और सर्वात्रिक या कम-म-कम स्थानीय 
मे विभाजित क्या जा सकता है।* यदि जीवन निष्ठा दास्‍्तविऊ दूरदर्शितापूण 

१ भावे, विनोवा, संबंदिय बिंचार और स्वराज्य-शास्त्र, १० १६०॥ 

२ उचरिवत्‌ पृ० दुछ ४ । 

हे उपरिवत्‌ पु० १६४॥ 


श्ध्र ] साँधीवाद को विनोबा वी देव 


जौर सार्वभोम होती है तो वह राज्य पद्धति स्थायी रटती है। परतु स्थानीय 
जीवन तिठा होने पर उसका अन्य स्थानीय जीवन से विरोव हो सकता है । 
ऐसी विरोथी जीवन निछा नई जीवन-पद्धति का जन्म देकर स्वय विनष्ट हो जाती 
है ।९ तात्कालिक या अदूरदर्शी जीवन पिष्ठा उछाल हुए गेंद की भाँति क्षीण-वर्ग 
होती जाती है जिसम वार वार गति देने की भावश्यफ्ता पड़ती है ।* दिखाऊ 
जीवन निष्ठावाली राज्य पद्धति तभी तक कायम रहती है जबतक जनता पर उस 
आभास का जादू चलता है।* इस प्रकार स्थानीय, तात्कालिक और दिखाऊ 
जीवन निष्ठावाली राज्य-पद्धत्ि दोपपूर्ण हैँ, इनमे हिंसा समाविष्ट है । 


२ बहुजन समाज फा सहकार वहुजन समाण वा सहकार प्रान्त करमा 
सभी राज्य-पद्धतियो वी दूसरी विद्यपता है। यह सटकार ऐच्छिक, सुचितित, 
मसुक या बल्पूर्वक परिपूर्ण या पर्योप्त द्वो सकता है ।र जनता के ऐच्डिक, सुर्चि 

सलित और परिपूर्ण सहयोग पर ही कोइ राज्य-पद्धतिं टिक पाती हैं। बल्पूर्वक 
लिए गए सहकार वी अत्रधि वहुजन समाज के जाग्रत और समर्थ हीने तक है। 

परतु थीडा सुख देन पर इसरी अवधि वढ सकती है। लेक्ति इससे भी इसका 
सत्ता-काल त्तव बढ़ जाता है जब जनता स शिक्षण या कुशिक्षण का बीज 
बोकर छोक-जागृति को रोक दिया जाता है ।७ असरी सुख नहा भी देने पर 
यदि गोण सूखी के देन का भाभास्र उत्पन क्या जाएं तो भी कुछ दिनों तक 
इसकी सत्ता चलती है परतु इसका मत अवश्यभाबी है। जतता के सुरचितित 
सहयोग नही मिलने पर भूक सहयोग के आधार पर तभी तक टिकती है जबतक 
जनता मे बुद्धि भेद उत्पन न हो। अत कोई भी स्थायी राज्य-पद्धति जनता 
के ऐच्छिक ओर ज्ञानपूर्वक दिए गए सहकार पर बाधित है।९ 


३ समर्यों का धू रोणत्व किसो मी राज्य फा सचालन समर्थ व्यक्तियो 
के द्वारा होता है जो निर्वाचित मनोवीत या स्वत एकत्रित हो सक्‍त है । 
निर्वाचित व्यक्तिया वा टिकना उसकी झुराज्य शक्ति पर निर्भर है। नियुक्त 
या मनोनीत व्यक्ति तभी तक कायम रहते हैं जब तक जनता समये॑ नहीं होती या 


१ उपरिवत्‌ पृ० १६५॥ 
२ उपरिवत, पृ० ५१६६ ॥ 
३ छउपरिवत्‌, एृ० ५१६५ । 
डे उपरिवद, पृ० १६४॥ 
५ उपरिवद, पृ० १६५॥ 
& उप्रिवव, ० १६५ ॥ 
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उनमें आपसी फूट नही आ जाती । स्वत इकटठे होनेवाले समर्थो की अवधि 
नधिक दिनो तक अवश्य होती है परतु उत्तम आपसी द्वंप के कारण जनता के 
सहयोग बिना अधिक दिनो सक एकता बनी नहीं रह सकती है ॥* 


४ प्रमाण मूत व्यक्ति यदि किसी राज्य पद्धति मे अतिम प्रमाण कसी 
एक व्यक्ति को मात ल्या जाए तो उसका चुनाव सर्वेमत, बहुमत या अल्प- 
सस्यको के द्वारा हो सकता है या वह स्वयभू हो सकता है।* स्वयभू होने 
पर बह राज्य-पद्धति उस ब्यक्ति के पराक्रम ओर प्रभाव तक ही टिक पाती है,. 
उसके पराक्रम समास हो जाने के बाद वह ममास हो जाती है। निर्वाचित व्यक्ति: 
का दिकना चुनाव-पद्धति की «यापकता, उन्मुक्तता जौर सुब्यवस्थितता पर निभर 
है। यदि निर्वाचन पद्धति व्यापक जौर खुली है तो वह अधिक दिनो तक 
चलगी, यदि सवीण णजौर अ्ध्यवस्थित है तो कम ही दिनो में समाप्त 
हो जाएगी ।४ 

ऊपर के ठत्त्दो के अतिरिक्त एक दूसरा वहुत ही महत्त्वपूर्ण तत्त्व हैं-- 
साव॑ राश्यि-अविरोब ।४ विज्ञान के युग भ वही राज्य अधिक दिनो तक टिक 
सकता है जो अन्य राज्या के साथ 'आतृत्व भाव रखता है अन्यया विज्ञान वी 
ऊउपलृूब्चियों म ज्ञापसी विरोध के मिलने पर सहार के सिवा कुछ भी नहों शप 
बचता है । 


ऊपर के विवेचन मे यह स्पष्ट होता है कि गादी वी सन्य राज्य-द्धत्तियो 
बी आलोचना वणनात्मक टग की थी । ऐसा छगठा है कि ८सम थोडा आक्राश 
भी है। समप्र रूप से अचलित्त पद्धतिया के दोधो का शास्त्रीय विवेचन नहीं 
हो पाया है। फिर यदि कुछ दोषो की शोर इशारा भी किया गया है वो बे 
विशिष्ट ढग के हो भआक्षप हू, सामान्य सिद्धात के रूप म उन्हें नहों लिया गया 
है । विनोबा वी आलोचना सुचितित और सुव्यवस्थित है। थ विशिष्ट दापो 
के अतिरिक्त सामान्य ढय स॒ भी राज्य-पद्धतियो के दोषो की चर्चा करते हैं, तथा 
उनके स्थायी होने के लिए आवश्यक छर्त्तों को अस्नुत करते है । शायद वितोबा 
को छोडकर इस प्रकार का श्रयास बहुत ही कम लोगा ने क्या है। लगता 

१ उडपरिवत, प्ृू० ६६५। 

२ उपरिवत, पृ० श्६५ 

३ उपरिवद, पृ० शृदंड । 

ड  उपत्विद, पृ० १६६ । 

७ उपरिवत, पृ० १६७१ 


ज६४ ] याँवीवाद को विनोबा की देन 


है यहाँ पर विनोबा ने गावी के विचारो को कितत के जावार पर शास्त्र मं 
बाँजने का प्रयास किया है और ताद्ष्ण युक्तिया क डारा उन्हे सवट वनाया है । 
(ग) राज्य और उसकी सावभौमता 
गाँधो विचार कोइ भी राज्य पद्धति क्या न हो उस्म किसो त जिसी रूप म 
सावंभीमता होतो है। सावभीमता क सवघ म बई प्रव्यर के प्रचलित सिद्धांत है । 
न तबादी सिद्धात जिसके समयक हगऊ, जरास्टिन तथा हाब्स हैं, राज्य का निरपेक्ष 
सूप से सावेंधौमता श्रदान करता है चाहे इसका दैवोी माउार हो या कानूनी। 
चूसरी कौर वहल्वादी सिद्धात है तिसके समयक लास्की क्हू जा सकत है । दसके 
अनुसार सप्रभुता केवठ राज्य में ही नहा अन्य सस्याजो तथा व्यक्ति वी क_्षतरात्मा 
मेभी निहित है। रूसो के थनुसार ग्रभुत्वशक्ति सामूहिक दच्यानो (0&व्एग 
5»7]) म अभिव्यक्त होतो है। बराजरूताबादी राज्य को समाप्त कर स्वच्छद 
जीवन की वल्पना करत है। गाघों न त्तो राज्य को ईश्वर या कानुन के आधार 
पर निरपेक्ष सप्रभुता अदान करते है और न भराजक्ताबादियो का भाति राज्य 
की भपूण सत्ता ही समाद्ध करना चाहत हैं । य वस्तुत समनन्‍्वयवादी विचार 
रखते हैं, जो पश्चिमी राजतीतिक बहुएवाद के समीप है, जिनका समथन 
एयलैंड मे डा० जे० एुन० फिग्रिस, ए० डो० सिडिस तया हरोल्ट जे० ल्ास्की, 
अास में लियोन डिग्विट तया क्रादे करते हैं (१ इनके विचार वी ससखा के 
४ सामान्य इच्छा” के सिद्धात स भी भिन्न माना जा सकता है क्योकि 
इनके अनुसार प्रश्न॒त्व गक्ति मात्र जनता की इच्छानों पर ही नहा, उसकी 
नैतिक शक्ति पर बाश्षित है। गाँघी राज्य को निरपेक्ष सावभासता नहा 
देते हुँ--इसके तीन कारण हो सकते हैं।* एक तो यह कि तत्त्वशास्त्रीप 
हृष्टि स गाँवी क्षणभगुर वस्तुओं को अपक्षा आध्यात्मिक वस्तुओ बी प्रामाणि 
कता को अधिक स्वीकार करते हैं। राजरीय सत्ता निश्चय हो क्षणभगुर 
शात्ता है। जत उसे सा्वधोमता नहीं ज्रदान कर भाध्यात्मिल्ता को सार्वेभीमता 
अदान करत हैं । दूसरी वात यह कि गाँधी राज्य की सगठित शक्ति की तुलना 
में व्यक्ति की नैतिक अतदात्मा की प्रधानता स्वाकार करते है। अत यदि 
7 7] छत, 7 ए, 4 मच्जग ग॒॑ ?गष्तव्ण वफगबढकी, (१ई०८एपम 
दा, उंबा शिव जििपी 8. (० फतएटबएाणान] एपफीए2०:६, 968 
अप तक ) ६ण 7ए, 9 278 
2 फ्डनाएउप्ोबाए०, फेप्तेतातट०. शीघ्ठाश्रा०त. ता. #ह रीतांधारदा 
आडर०००7४१४; रण एथावााः (८७८८७, (छ०7६७ 4००६८ स्लठघ5८, 969), 
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ाज्प का आदेश व्यक्ति की नैतिक आवाज के विरुद्ध हो तो उसे ताले का 
ज्यक्ति को पूरा अधिकार प्रास है। तीसरी बात यह कि गाधी कानूनी सावे- 
भऔमता के सगठित शक्ति श्रणाी के विरुद्ध नैतिक्ता पर जाधारित जनता की 
सपभुता को स्वीवार परते है 4 

बस्वुर पूर्ण स॒प्रशुला का आध्रिष्ठान उसी वस्तु म कया जा सकता हे जो 
अपने आप म साध्य हो। परतु गाँधी के लिए “राजनैतिक सत्ता साध्य नहीं 
है । पह जीवन के प्रत्येक विभाग मे लोगो के छिए अपनी हालत सुधार सक्‍न 
कला एक साधत है। राजनैतिक-सत्ता का अब है राष्ट्रिय प्रतिनिधिया द्वारा 
राष्ट्रिय जीवन का नियमन करने वी शक्ति । यदि राष्ट्रिय जीवन इतना पूर्ण हो 
ज्ञाय कि वह स्वय जात्म नियमन कर ले तो किसो प्रतिनिधित्व को आवश्यकता 
सही रह जाती । उस समय ज्ञान-पूण म्राजक्ता वी स्थिति हो जाती है। 
शोमी स्थिति में हर एुग अपना राजा होता है। वह उस ढग से अपने पर 
ज्ञासन करता है कि अपने पड़ोसियों के लिए कभो बाधक नहीं वनता । इसलिए 
आदश बवस्या म कोई राजनीतिक सत्ता नहा होती, क्याकि कोई राज्य नहीं 
झ्ौता। १ अर्यात्‌ गावी का रक्ष्य प्रत्यक व्यक्ति स॒ सार्वधौमता अपित करना 
है क्योकि सभी व्यक्तियो वा सल्पराण और उदय ही तो चरम रक्ष्य है । 


परतु यह आदर्श अवष्या प्राप्त नही भी हा तो भी राज्य को पूण शक्ति 
देना उचित नहीं है क्योकि वह हिंसा का छबतार है। गाँनी बहते हू--मैं 
राज्य वी शक्ति-वृद्धि को सबसे बडे भय से देखता हूँ क्योकि प्रातिभासिक रूप 
से यह शोपण कम करत हुए मण्छूम पत्ता है, परतु यह व्यक्तित्व झा समास 
कर मानवता का सयसे बडा अ॒हित रूरता है। राज्य शिसा या केंद्रित नौर 
नउसमठित रूप ही है। व्यक्ति म जात्मा होता है परतु चू कि राज्य एच जड यत्र मान 
है, इसलिए उसे हिसा से कभी नहीं छुटाया जा सवता है क्योकि हिसा स ही तो 
इसका जन्म होता है। * हिसक सस्या के हाथो गाधी सावभौमता नहीं सौपना 
चाहते । यद्यपि हिंसा तो व्यक्ति के द्वारा भी होती है परतु राज्य की सगठित 
दिखा स वह कम है। इसलिए गाधी कहते हैं-- व्यक्तिगत तौर पर तो मैं 
चाहुँगा कि राज्य के हाथी म शक्ति का अधिक कद्रोकरण न हो, उसके बजाय 
डुस्टीशिप की भावना का विस्तार हो क्योकि मरी राय म राज्य की हिंसा को 

॥ 30०गन6 उ्देश्ध 2 7 3॥ छ ६62 

9 फेठडल, ए उर्‌, &भ्रदाश8 3१. एकआवक्राडता (एबोटाक्‍त०,. [गतेकछत 
न 5०0४पटते एप्शाकऋ्रागउ्ड ० एप्त, ॥98, शात्रे छ5चत ), ए 67-68 
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सुठना मे वैवक्तिक मालिकी को हिंसा कम हानिकाश्क है। लेकिन गदिं राज्य 

वी मालिकी अनिवाय ही हो तो मैं भरसक क्म-से-कम राज्य की मालिती की 
सिफारिश करूँगा ।!४ इस प्रकार गाँवी राज्य को पूर्ण सावंधोमता का निपेद 
करत हैं। परतु जब तक उसकी बावश्वकता है, सीमित मात्रा मे उसमे शक्ति: 
देना चाहते हैं । 

विनोवा की देन गाँवों के इस विचार का विनोबा खुले मत स समर्थतः 
करते हैं और व्यावद्टारिक रूप स सप्रभुता का वितरण जन-जीबन मे हो इसके 
लिए अयास करते है । 'लोक्शक्ति की घारणा का उदय इसी क्रम म॑ हीता है # 
बिनोबा “राज्य शक्ति और “राज्य-्सत्ता' के स्थान पर लोक शक्ति! बौर लोक 
सत्ता” चलाना चाहत हैं। फिर राज्य की साव॑भोमता का सवाल ही नहीं 
उठता | गावषो तो राजनीति के झुद्धिकरण की भी थात करते ये परतु बिगोवा 
पूर्ण राजनीति को ही चाहे भ्च्द्धी हो या थुरी, समाप्त करना चाहते हैं, इस हम 
भाग लोकनीति के सदर्भ म देखेंगे। व राज्य के स्थान पर स्वशाज्य बी 
स्थापना करता चाहत हैं ।* शास्त्रो वी राज्यान्ते नरकप्राप्ति. मोर न 
टवह वासय राज्यम उत्तियों म उद्ध हृढ विश्वास है।' वे राजनीति वो 
समाप्त करना चाहत हैं जिधक्ी वुनियाद हिंसा है तथा जिसम दरटीय बोर सत्ता 
वी राजनीति की सुरक्षित रखने के लिए सना, दडढनीति भौर कर का विधान 
क्या जाता है।* थे शासन के स्थान पर आत्म शासन चाहत हैं जोर 
स्व॒राज्य वो अवस्था है जिसस न कसी का रत्ता हम पर चलती है और मे हम 
किसी पर अपनी सत्ता चठाते हैं ।५७५ परतु जब तक राज्य की आवश्यवता है 
तब तक भी भौतिक शक्तियो की सत्ता समाज और गाँव की देना चाहत है। 
राज्य और उसभ भी बडी केंद्रीय सत्ताओ के ऊपर नेतिक सार्वभौमता प्रदान 
करना चाहत हैं।* यह विनोबा का नवीत विचार है। इसे हम नहिंखर 
राज्य के सदर्भ म देखेंगे । 
१ उपरिवतू, पृ० &८ | 

भावे, विनोवा, लोक्नीति, ए० ८॥ 

# डपरिवतू पु० ८ 

उषरिवत, पृ० ५ प्राकथन । 

छपरिवत्‌, ए० ८ ९। 

भाव, विनोदा, सर्वोदय विचार ओर स्व॒राज्य-शास्त्र, पृु० १७९ ॥ 
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<([घ) अहिसक राज्य 
१ गाँधो-विचार गांघी के अनुसार आदर्श या बहिसक समाज जिसे 
राज्य-मुक्त समाज कह सकते हैं--प्राप्त करना मानव सभ्यता और सस्कृति का 
आदश है। परतु “जीवन मे आदर की पूरी सिद्धि कभी नहीं होती”* है। 
डुसरी जोर वत्तंमान राज्य-व्यवस्या, यहाँ तक कि प्रजातत्र भी दोपपूण है और 
4हसा पर भाधारित है। जत कोई नया माग दुढना ही होगा । याँघी 
आदर्श समाज तक पहुचने के लिए “अहिंसक-प्रजातत्र” की पद्धति को तवतकः 
के किए उपयुक्त मानते है। यही बोच का रास्ता है। अत हमे यह देखना 
है कि महिंसक प्रजातव जो वास्तव में सर्वायत्तन हो, उसका क्‍या स्वरूप, सगठन 
और कार्य होगा २ 
(क) अहिसक राज्य का स्वर्प  अहिसक राज्य अहिसा झौर प्रजा- 
ज्ाब्रिक राज्य-पद्धति का सगठन है । गाँवी की राय भें हिंसा और प्रजातबर-- 
चोनो एक साथ नहीं रह सकत । असत्य जौर हिंसा के द्वारा न तो स्वराज्य 
वी स्थापता की जा सकती है और न सच्चे प्रजातन्न की, क्योकि हिसा के द्वारा 
विरोधियों का दमन होता है या उसे समाज से वहिष्कृत कर दिया जाता है जो 
ज्यक्ति की स्वतत्रता का अपमान है। यदि व्यक्ति वी स्वतञ्ञता ग्रजातव था 
का सार हैं तो इसकी सुरक्षा औौर पूर्ण विकास अहिसा में हो सभव है।* 
अहिसा के विज्ञापन" के आधार पर ही वास्तविक प्रजातन की स्थापना थी जा 
सकती है। अतएव गाघी तथाकथित भप्रजातद्रवादियों को लल्‍्ल्कारते है कि या 
सो उन्हे स्पष्ट रूप से अपने को सर्वाधिकारी घोषित कर देना चाहिए या सही 
ये में प्रजातन्न को स्वीकार करता चार्टिए जिसके लिए उ हे साहसपूर्वक 
अहिंसक बनना पडेगा । बह कहना कि अहिसा का प्रयोग बेवल व्यक्ति ही कर 
सकता है, राज्य नही--ईशवर का अपमान करना है ।5 
१ यगन-इडिया, ३२७ हे) ६३० ५१६२।॥ 
२ हरिजन, २५-५-३१ ४० १४२। 
३ यग-इंडिया, ३० ६-२०, ए० ३। 
हरिजन, १२-११-३८४, १० रेरटक 
संग इडिया, रें० ७ ३१, ए० १९९ । 
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सच्चे प्रजातत्र था अहिसिक राज्य भे पूर्वाप्रह, अज्ञाद कौर ऊध-विश्वासों के 
लिए कोई स्थान नही है । यह पूर्णत ज्ञान मौर अनुशासन पर बाघारित है।% 
इसकी अपनी विशेषता है कि यह सत्ता के अपहरण विए विता ही राज्य-शक्ति 
को सफरतापूर्वक नियत्रित और निर्देशित करता है।* इसके नतगंत सबूत 
और दुर्बल---सबकी विकास का समान सुअवसर मिलता है हर री- 
पुर्प अपने बारे म स््रय चिता करत हैं। इनमे भौतिक, आशिक, 
आध्यात्मिक विभिन्न प्रकार के साधनों का उपयोग सभी के सामान्य सुख के लए 
होता है।४ सहिष्णुता और घर्म निरपेक्षता' इसके आवश्यक गुण है ४. 
इसमे विचार का शासन चलता है। परतु सभी के विचार और सत्य समाना 
नहीं होते। अत इसबे जाधार पर न तो शश्लुता को जा सकती है भौर न 
अपने विचारों को ही द्ुमरो पर लादा जा सकता हैं। अत सभी को विचार 
को सच्ची स्वतजता श्राप्त होगी है। 

अहिसक-राज्य के लिए केवल बहुमत का निर्णय ही पर्याप्त नही है, इसमे. 
नलल्‍्पमत की उपेक्षा के लिए वही भी स्थान नहीं है। महत्त्ववूर्ण मामलों मे 
जल्प्रमतत के निणय को बहुमत द्वारा ठुकराया नहीं जा सकता क्योकि अतरात्त्मा 
बक्ती आवाज के स्पान पर बहुघत के नियम का कोई मुल्म ही नहीं है ७ बहुमतत 
की व्याख्या कभी-कभी व्यावहारिक क्षेत्र मे सकोण ढग से६की जातो है, नतएक 
हर ब्यवस्या म इसके जाघार पर काम करना उचित नहीं। गाँधी कहते है ४ 
“'ग्रजातत्र॒राज्य वैसा राज्य नहीं है जिसमे जनता भेड की तरह कार्थ करती: 
है। प्रजातत में विधार और कार्य को ख्व॒दत्रता वो उत्साहपूर्दक सुरक्षित 
रखा जाता है। अत मैं विश्वास करता हू कि अल्पम्तत को बहुमत से भिक्त 
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काय करने का पूण आजिकार प्राप्त है ।* वास्तविक प्रजातत्र मे अल्पमत के 
उत्तम विचारो का बहमत स अधिक मूल्य है। यदि एक ही व्यक्ति का उत्तम 
विचार हो ता जनेक को तुरना मे उसका विशेष वजन है।* वरमेको गुणी 
पुत्रो न च सूर्खस्ता न्‍्यापषि, एकश्चद्रोतमो हन्ति न व तारागनापि थे इस 
सबंध म प्रसिद्ध है ही! अत बहुमत का यह अर्थ नहीं है कि वह जल्पमत 
के सु दर विचार का दमन कर द। बवस्तुत गाघी का यह विचार उनके ज्ञान 
सिद्धात पर नाधारित है। जसा हम पहल देख चुके है ति व शब्द प्रभाण स 
अधिक विवक को स्त्रान देते हैं। परतु जल्पमत और बहुमत मे मतभेद हो ही 
जाय तो इसको दूर करने के लिए गाँधो विचार-परिदर्तेन और आत्मपीडन को 
आाजबश्यक मानते है । 

जसा पहर भी कहा गया है कि गावी के अनुसार राज्य एक साधन है। 
नत नहिंसक राज्य का लक्ष्य सब वो अधिकतम मुख प्रदान करना है। इसमे 
व्यक्ति के बिकास के लिए अधिक से अविक सुभवसर प्रदान क्या जाता है $ 
राज्य क्म-स-क्म शक्ति और दबाव का प्रयोग करता है। इस सबंध भ गाँधी 
थूरों की इस नीति स सहमत है कि वह सरकार सर्वोत्तप है जो कम स-क्म 
शासन करती है । अ््सिक राज्य म व्यक्ति के नैतिक विकास के लिए अधिक 
सुअवसर मिलता है। नैतिकता के विकास के साथ-साथ राज्य अपना कार्य 
कम करते जाता है ॥ इसके कार्य धीर घोरे स्वावीन सम्याओो के द्वारा होने 
लगते है । राज्य भक्ति विक्तद्रित हो जाती है अब मे मरायक्ता की स्थिति 
आ जांतो है।!  परतु जबतक राज्य की आवश्यकता रहती है, इसका कार्य 
कम से-क्म दबांब का प्रयोग कर संवा करना रहता है ॥ 

अहिंसक राज्य से व्यक्ति के अधिकारा का सजन राज्य या किसी नन्‍्य 
सस्या के हारा नही होता है वह स्वय सत्य अहिसा वी खाज के आधार पर 
अधिकारों के लायक बनता है। राज्य केवल उसके अधिकारों को माम्यता 

१ यग इहिया, मांग १ प० ८६४-६५। 
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देती है ।९. ब्रठ राज्य जितना हा अधिक अटिसिक होता है व्यक्ति उतना ही 
अधिक अपनी स्वरतत्नता का उपभोग करता है। गाँधी अधिकार स॑ झत्रिक 
क्व्य का महन्द देते हैं। क्‍्याकि उनक बनुलार जविकार क्य अथे है आत्मा 
नुश्द का सुजवसर प्राम्र करना जो दूसरे के' साथ आध्यात्मिक एकता स्वापित 
कर सेवा और कत्तंब्य करने से प्राप्त होता है । इसीलिए ब कहत॑ हैं-- 
+श्वत्त्य करने का हो एकमात्र जधिकार है जिसके रिय व्यक्ति जा या मर 
सता है |”? यदि राज्य के द्वारा अधिकार प्रदान कर भी दिया जाय परतु 
ज्यत्ति घसके ठायन नहा है तो य ता यट उस अषियार वा कायम रख सकठा 
है और न उसके सु दर परिणामों का ही उपभोग कर सकता है । परतु शायर 
जनने पर अधिकार स्वयं था जाता है। अत गावी वी राय मे आत्मानुमव 
करना जयवा अटिसक मूल्या का आचरण करता और अपनो सरकार बनाना 
व्यक्ति का सवस बड़ा कत्तव्य है।*“ बअहिसक राज्य म कर्चव्य वे भाघार पर 
मिट्लेबाठ जविकारा का उपयोग समाज संबा के लिए होता हैं ।" अत ने 
सो कोर्ई सपने अधिकारा के आधार पर कसों का गोपण करता है और न 
अपने अधिकारों को खोता है। आवश्यकता पतन पर उसवी सुरक्षा वे लिय 
आत्मपीडन और असहयोग का सहारा लता है ।९ 

अटटसिक राज्य म शांति सुरक्षा के ल्यि पुटिस, सना, जेठ और न्यायालय 
का प्रवव रहेगा, परतु उसका रूप बदठ जायगा। पूरिस का सगठन मॉह्सिक 
स्व॒य-सेवकों के धारा होगा छो णपने व्यो जननलवक शमसग । जता स उन्ह 
स्वाभाविक रूप मे सहयोग मिलेगा। यद्यपि उनके पास अस्त रहये परतु इनका 
प्रयोग वे बहुत कम बरेंगे। इनका मुख्य कायें डकता और लुटरो से रक्षा करना 
होगा ।७ अहिसक राज्य म अपराध होग परतु उन्हे अपराधी न समय कर रोगी 
के समान व्यवहार किया जामगा ।< चू कि दोपपूर्ण समाज-पद्धवि क कारण ही 
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अपराच होते है जत हत्यारे को भी रोगो ही समया जायगा । जैर एस 'ोमो 
अपराधिया के लिए जाराग्य कदर होगा जहा उनका मानसिक उपचार होगा 
जिसम भव्य भदन को जरूरत नहा होगी डेल पदाजिकारी न्ाक्टर की भाति 
व्यवह्टार करण जिसस अपराधी उन्हं उपता मित्र मार्नेंग ।! ट्स प्रकार जेल्म 
अपराधियो को मानद बनान का प्रयत्द क्या जायगा । गादी यह स्वीटार 
करते है कि ऐसा व्यवम्या हो सकेगी या नहा कहना मुश्कलि है परतु आलखिक 
राज्य का सच्चा स्व्रत्प यही है। इसी प्रकार न्याय के लिए जदालतो के स्पान 
पर गाँधी ग्राम पचायत का स्थान दत है जहा पर सभी झगड़ी का अत हर 
दिया जायगा । 

गाधी क अनुयार अहिसक राज्य मे सना वी जावश्यक्ता नहा होगे ! 
१६४६ मे उन्होन कहा-- सच्च जनतत्र को किसी भी प्रयोजत के लिए सना 
पर आजित नहा रहता चाहिए। सैनिक सहायता पर निर्भर रहनेवाला राज्य 
नाम मात्र का जनतत्र हो जायगा । सैनिक शक्ति मस्तिष्क के स्वतत्र विकास से 
बाघा डालती है । वह मनुष्य के आत्मा का विनाश करतो है ।* अत विदेशो 
आक्रमण स सुरक्षा क लिए भी सना के श्रयोग की वे जनुमति नहीं दत हैं प्रति 
रप्ता की समस्या का हल व बिकद्वित व्यवस्था के द्वारा करत है । उनके जनुसार 
प्रत्यक नागरिक मर गाँव म इतना क्षमता होनी चाहिए जो विश्व क विघ्द्ध 
अपन स्वातत््य को रक्षा कर सके | फिर भी यदि सना रखन की जावश्य्ता 
हुई तो व अहिसिऊ सना को अनु»ति अदाव करत है ।र्डे 

(ज) अहिसक राज्य का सगठर गयाँती के अनुसार अहिसकर राज्य का 
सगठत विक्रद्गोकरण के सिद्धात के आघाए पर होगा । विकद्राक्रण का खिद्धात 
राजनतिक शक्ति जौर जाउिश उद्यादत--दोनो क्षेत्रों मराग्रू हामा। गावी 
का यह विश्वास हैं कि कद्वित राजनीतिक बोर आर्थिक ब्यवरम । ही शोषण का 
मूल कारण है जिसम जनता ब्ये ऊपनी सपृण सभावनाओं का विकमित रूरन दा 
सुजवसर नहा मिलता । जत सक्तः का क्द्रीकरण हिसा है ।४ “विरजेंद्रित व्यवस्था 
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ही अहिसक है विसम प्रयक व्यक्ति गाँव लौर सच्याक्षा को पूर्णत्पेण 
भौतिक, मानसिक, नैतिक और आध्यात्मिक विक्रास का सुजवसर मिलता है। 
इस प्रवार की व्यवस्था में हर ब्यक्ति राज्य क कार्य म अपना हाथ व॑ठाता है, 
उसक ऊपर कोई कानून या प्रशासन लादा नहीं जाता । इसके लिए प्रत्यक 
ग्राव वो राजनैतिक इकाइ साना जाता है जिसम नागरिक जीवन की सपूर्ण 
व्यवस्याओं का विवान किया जाता है। गात्री कहते हैं--/'शक्ति का केंद्र दी 
नई दिल्‍ली या कलकत्ता याववई जैव बडे शहरा मे है। मैं दस सात लाख 
गाँवा मे वाट दिया होता $ !' विकरद्वित व्यवस्था मे प्रशास्ततत्र सरर होत हैं 
जिसस कार्य जल्द होता है और व्यक्ति की न्याय मिल पाता है। 

मत गावी के लतुमार नहिंसकः राज्य का संगठन लगभग स्वावल्बी, 
स्वशासित और सत्याग्रही गाबो के जावार पर होगा । राज्य इन याँवा का सघ 
होगा । स्रघ और समुदायों का सग्ठत स्वेच्छा स होगा जिसम सहयोग, सम्मान 
ओर शाति के जीवन होगे । अध्यक गाँव पूर जधिकारा सम सपन्त एक जनतत्र 
या पचायत होगा । वह अपने सपूर्ण मामला की देखभाल स्वय करेगा। वह इतना 
शक्तिशाली होगा कि सत्याग्रह के द्वारा सपूण विश्य ते भी सुरक्षा कर हटा 
ऐस गाँव म प्रत्येक नागरिक प्राम-सम्मान के ४िए मरने तक के टटिए 
तैयार हाग 

अहिसक राज्य की रछता लव रूपी रचना नहीं होगी, तिसम शोपण क लिए 
आधार वो जरूरत होगी जौर शक्ति कुछ ही लोगों के हाथो होगी। वस्नुत 
सह रचता क्षैतिज होगी जिसम कोई भी एक दूसरे पर आईजित नहा होगा ॥ 
अत्यक व्यक्ति और गाव अपने मामले म॑ पृण स्वतत्र होगा। परतु अन्य ग्राम 
संम्रुदाया, सधो कौर राज्य के साथ उसझा खबवब, सहयांग संवा सर प्रेम पर 
आश्िित होपा। अत गाँवी न बहा --- जसरय गावो से निर्मित इस प्रकार 
की रचना म॑ सर्देव फैठाव होता रहगा परतु कभी भी जारोहण के वतु ल नहा 
खनेंगे । जीवन ऐस पिरामिड की भात नहीं होगा जिसम शिखर सल पर 
जापारित हाग। लक्िन यह एक सागरीय वनु ल होगा जिम्रका केंद्र व्यक्ति 
होगा जो अपने गाव क्ले लिए मरन के ठिए सर्देव तत्पर होगा नौर बह गाँव 
आम समुदायों के वत्त मे जफ़ने को वितीद कर देया, दतववक जवतक अत मे 
संत्ूण एक ऐसा जीवन नही वन जाता जिसम व्यक्ति कभी बहकार म चूर नहीं 
होते, हमेशा विन््न होते हैं तत्रा खागरीब दृत्तो का प्रसाद प्राप्त करत रहत हैं 

] छ]ब्फ्डॉड उरविदनार चंद --286 रबह 78०5०, (क्‍4%ता८००७- 
&90, ७४०॥१घ०० शिपरा।बंगा३ ज्०एट, 998), एणा 2 फए 64 
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जो उनका अभित् अग हैं”।' इस प्रकार को रचना में बाहरी वृत्त कर्थात 
बाहरी सत्ता आतरिक वृत्त या सत्ताआ का दमन नहा करेंग । बल्कि उन्हें शक्ति 
प्रदान करगे साथ-ही साथ स्वय उनस शक्ति प्रास करगे ।६ इस ग्रकार गायों 
मे राज्य को शक्ति मिरेंगी और राज्य से भावों को । गाँधी इस प्रकार के सग- 
छत को यूटोपिया नहीं मानत । यह ठीक है कि इसका पूरा अनुभव नहीं हो 
सकता परतु जब हम समाज सगठन करना चाहते हो, तो उसका एक खाका 
दिमाग म होना चाहिए। गाँवी ने वहा >-“यदि प्रस्थेक गावों का जनतन 
भारत मे कभी होता है तो मैं विविध प्रकार के चित्रों का दावा कर मक्‍ता ह 
जिसमे अंतिम चित्र प्रयम के बराबर होगा या दूसरे शब्दो मे न तो कोइ प्रथम 
होगा और न कोई जतिम” ।* गादी की इस युक्ति से स्पष्ट है लि राज्य के 
जतर्मत बतेक प्रकार के स्वाधीन सगठन होगे परतु उनमे से कोई बडा या छोटा 
कहंलाने छायक नही रहेंगे । सभी बराबर होगे। व्यक्ति और व्यक्ति का, गाव 
और गाँव का, तया सभी सस्याआ का आपस में समानता का सवंध रहगा । 
थे एक दूसरे से स्वृतन रहेंगे। परतु इसका अर्थ यह नहीं कि वे अपने पड़ोसियों 
से या विश्व से सहायता नही ले सकते ॥ इसका इतना ही अर्य॑ है कि वे सहा 
यता स्वतततापुवक ओर स्वेच्छा स लेंगे, दवाव या लाचारी से नहीं [४ 

गाँधी की इस प्रकार को विकेंद्रित राज्य-ध्यवस्था का समर्थन पश्चिम के 
राजनीतिक वहल्वादिया के द्वारा भी मिलता है। सी० ई० एम० जोड, 
जुल्गिन हकक्‍्सदे, हेरोल्ड लास्की और कोठ जैस बाधुनिक राजनीतिक-चितको ने 
भी स्वाधीद सस्थाज्रो की स्दायत्तता और व्यवित के नैतिक पक्ष पर बल दिया 
है। राज्य कौ केंद्रित शक्ति का इन विचारको न जोरदार विरोघ्र क्या है । 
लास्क्ली के जनसार राज्य का स्वरूप समष्टि का नहीं व्यप्टि का है जिसमें 
छोटी-छोटी सल्याएँ अन्य सस्याओो के समकक्ष होती है, उपजाति या नाश्रित 
नही। राज्य को सभी सस्याएँ उसकी इकाइयाँ हैं जो राज्य से कसी भी बर्ये 
मे सार ल्‍प में भित्र नही हैं।* अत राज्य मनुष्य वी अनेक सस्थाओ में एक 

१ हरिजन, २८ ७-४६, १० १२६॥ 

२ उपरिवत्‌, ए० १रे८े ॥ 

ऊ डर्पारिवत्‌ पृ० शरें*े १ 

4 “॥६ सा] फ़ढ एड बण्ते एणण्प्राउड) एीॉ8ए ्॑ शादी #णाटटड 
नमक चबक, 28 7 १46, ए 236 

5 5फत2, ह 7, 4 मराठा गण 70फ्रव्व: वफबढ, ६०), 7०, 
'ु॥ प95 
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स्पा है। जत इसमे निरपेक्ष शक्ति का कोई प्रइन नहा है । गावों का विचार 
बहुत दूर तक इससे मिलता है ॥ 


(ग) अहिसक राज्य के कार्य पहले कहा जा चुका है कि राज्य नाग 
रिको को भषिक्‍तम हित भअ्रदावन करन का सावन होया । लत अट्खिक राज्य 
क मुख्य रूप से दो प्रकार क कार्य होगे । एक तो यह कि यह सभी नागरिकों के 
सवा गोन विकास के लिए अवसर भश्रदातर करेगा । दूसटा व्यावहारिक रूप से यह 
बैस कार्यों को करया जो छोटी छोटी सस्ताओ क द्वारा सभव नही हैं परतु 
जिनका द्ोना जनहित के लिए आवश्यक है ॥ यदि क्सि। एस भारी उद्योग की 
आवश्यकता हुई जिस व्यक्ति टूस्टीशिप को भावना स सचालत नहीं कर सका 
ता राज्य उस भपने हाथी छ छगा । इस प्रकार राज्य का काम नाक बविप+ 
मठा को कम करना होगा। इसके लिए वह कानून बना सकता है परतु क्म- 
स-कम हिंसा और दवाव ना श्रयोग वरेग?ट । इसी प्रकार जन कल्याण के छिए. 
बह जगल, खनिज, शक्ति और यातायात के सरबनों का नियत्रण अपने हाथ छे' 
लूगा। आर्थिक बात्म-निभदता लान के रिए यह रूघु उद्योगों को प्रोत्साहन 
दगा। परतु ये सार काय राज्य के द्वारा सवा की भावना से सपने होग, शासन 
था भावना दे चही | जस-जैसे व्यक्ति का नैतिक बिकास होता जाएगा, आत्म- 
शक्ति जगती जायगी, राज्य अपन कार्यो को कम करता जायगा । 


२ विसोवा की देव विनोवा न गाघधी के अहिंसक प्रजातत्र नौर 
पाश्वात्य राज्य-पद्धतियो की शुद्यो के आधार पर आदश और निर्दोष 
राज्य-पद्धतियों के छिए व्यवस्थित ढंग स सैद्धातिक रप में कुछ नदिवायों 
विनेषताभों का उल्टख क्या है। यहाँ यह वहा जा सकता है कि ग्रावी 
का विचार अहिसक-राज्य के सबध मे मत और इच्छा के रूप में पक्‍ट 
हुना था। बिनोवा न उनकी भावतानी नोर मतो को अपनी पुछ्तक 
“स्व॒राज्यशास्त्र” मे सैडाठतिक रुप प्रदान क्या है। किर उनके “ग्राम- 
जनततत्र ', अर “टोक्ल्वक्सध के विचार के बाधार पर इन्हाने 
“ल्येक्शक्त”, “लॉक्नोति ! र्त्वादि अहिसक राज्य के संगठन को साकार 
वनान के लिए तया वास्तव म ग्राम-स्वराज्य भौर प्रचायती राज्य की 
स्थापना करने के लिए ग्रामदान, प्रखडदान, जिल्ददान, राज्यदान आादि घार- 
णार्जों का विकास क्या है तया इनके छिए व्यापक रूप से आदोलन चलाया 
है जिसे सर्वोदिय आदोछून वहलत हैं । 
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आदण राज्य उद्ध त के लिए उन्होने दस विद्येपताओ का उल्लेख किया है, 
थे इस प्रकार है -- 

१ सावराष्ट्रिय ल्रानसाव अर्यात्‌ प्रत्येक राज्य अन्य राज्यों के साथ 
भाईचारा का सब रखेगा अत उनके बोच पारस्परिक प्रेम होगा, काक्रमण 
या दमन की नोति नहा होगी 4 

२ राष्ट्र के सभी लोगा का ज्ञानपूर्वक ययाज्क्ति परतु सहजस्फूत हादिक 
सहकार अयात्‌ अछ्विंसक राज्य म॑ समस्त जनता का सहयोग होगा परसु 
इसका बाजार न तो थाहरी दवाव होगा और न जचानता होगी । ऐस राज्य 
में जनता सोच-समझ कर अपनी शक्ति के अनुदूल हृदय से स्वाभाविक रूप में 
ऋाज्य का सहयोग करेगी । 


३ सम्तर्थ अल्पसहयकोी ओर सबृसाधारण बहुमर्यकों का हिंतक्य 
आर्वात्‌ समय व्यक्ति जैस वतवान, शक्तिमान और बुद्धिमान चाहे वे आम जनता 
के मप्र में हो या राज्य पद पर हा, असमर्थों के हिंतों में ही अपना हिल दर्खेंग । 
अत दोनो के हित में ल्सो प्रकार का विरोध नहीं होगा । जर्यात्‌ राज्य के 
अलिनिधि जौर मराम ना”रिकों ना हित समान होगा । 


४ समो के सर्वा गीन और समान विकास की दुष्टि नर्याव्‌ राय 
नूभा व्यक्ति के आयिक सामाजिक, नैति*, राजनैत+त', आध्यात्मिक, वैज्ञानिक 
विकास के लए समान ख्प स श्रयत्त करेगा ॥ सभी के समान रूप से विकास 
का अर्थ गा णतिक समानता नहा है । आवश्यकता के अनुसार हो समानता का 
भाव रखा जाएगा जिसमे व्यक्ति के सस्‍्कार पर भी विचार क्या जायगा | 
इसका विशप उल्ठख पहले नोति सत्रधी विचार म किया जा चुका है | 


५ राज्य-सत्ता का व्यापकतम विभाजन आर्थात्‌ विकद्वित राज्य व्यवस्वा 
होगी जिसमे नधिजझ्तम व्यक्ति राज्य-व्यवस्था म भाग लेंगे जौर राजनतिक 
शक्ति का उपयोग करेंगे। केंद्रित व्यवस्था वी भाति राज्य शक्ति दुछ ही छोगो 
के हाथो नहा होगी ॥ 

६ अल्पतम शासन आर्थात्‌ सरकार को ओर स क्म-से-क्म शासन या 
खादंश या दवाव होगा । क्म-स कम हिंसक साधन अपनाए जाएँगे। अनुशासन 
नी मात्रा अधिक होगी। राज्य का कायंक्षेत्र क्म-स-क्म होगा । निक्तम 
'काय नागरिको के द्वारा स्वय कर ल्यि जाएँगे। ब--++ 


५ भावे, विनोबा, सर्वोदय-विचार और स्वराज्य शास्त्र, पु० १६६ । 
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७ सुलझतम ततन्न आर्थात्‌ श्रशासनिक सस्थाओ की रचना इस प्रकार 
की होगी जिसमे आसानी से शीक्र बिना किसी परेशानी के नागरिकों का 
काय सपन्न होगा । आज की व्यवस्था की तरह छाल फीताशाही नहीं रहगी | 
ऐसा करने के लिए श्रशासन तद्र को भी अधिक से अधिक विकेंद्रित करना 


होगा । 


८ न्यूनतम व्यय जादश राज्य म कम-सन्तम खच से अधिक्-स-अधिका 
लाभ की दृष्टि होगो । आज की राज्य-व्यवस्था वी भाति सारा खर्घ प्रशासन 
तन पर ही तहीं होगा ॥ बिकास के कार्ये अधिक होगे । 


९, कम-से-कम रखवाली राज्य की व्यवस्था दस प्रकार को होगी कि 
उसमे सुरक्षा की समस्या क्म-से-क्म उठगी। केंद्रित उत्पादन की व्यवस्था में 
सर्पत्ति एकत्रित रहतो है, मत वहा सुरक्षा वी अधिक चिता है। ब्राक्रामक् याँ 
विप्तारवादी नीति रखने बाले राज्य से भी सुरक्षा की समस्या भत्ति तीद्न है 
क्याकि शस्त्र स श्राप्त वस्तु की सुरक्षा भी शस्त्र से ही होती है। परतु अहिधिक- 
राज्य में आयेंब्यवध्या विकेंद्रित होगी, दूसरे देशों से अविरोधों मीति रहेगी 
अत राष्ट्रिय-सुरक्षा बी क्म-से-कम आवश्यक्ता होगी । 


१० सावजनिक अब्याहृत और तटस्थ या मुक्त ज्ञान प्रचार जर्थाव, 
आदर्श राज्य रा आधार निष्पक्ष ज्ञान होगा। अत राज्य मे ज्ञान प्रचार की 
अधिक आवश्यकता होगी। उसमे किसी प्रकार का व्यवधान उपस्थित नही 
क्या जासयगा । 

कपर को सभी विशेषताएँ श्राय गाँधी विचार मे भी है। परतु विनोबा 
जनता के ज्ञानपूर्वकं सहकार जौर विचार-प्रचार पर गाँधी की अपेक्षा अधिक 
बल देत है। इन दो तत्त्वों के अभाव में कोइ भी राज्य-पद्धति आदर्श नहीं 
मानी जा सकती । उपयुक्त आदर्श राज्म पद्धत्ति के स्वरूप निरूषण के अतिरिक्त- 
विनोबा निर्दोष राज्य-पद्धति के अनिवार्य तत्वों पर भी विचार करते हैं जितमे 
ऊपर की बहुत-सी विश्वपदाएँ भी समाविष्ट हो जातो है। उनके अनुसार 
निर्दोष राज्ययद्धति के चार लक्षण हैं'-.- 

१ समर्थी के सामध्य का जत-सेवा के लिए समरपित होना । 

3५ उतयता चय 'यूण 'जत्यावबी और सहयोगे। वरत्त का होना । 

३ नित्य के सहयोग, प्रासगिक असहयोग या प्रतिकार का अहिसक रूप ॥ 

१ उपरिदव, १० ६७१।॥ 
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४ सबके प्रामाणिक परितम को कीमत (नैतिक और आश्थक) वी 

समानता । 

१ विनोवा क अनुसार प्रकृति या सामाजिक परिस्थिति क कारण व्यक्ति 
को सामथ्य समाज-सवा के निमित्त ही द्राप्त होता है+ भ्रत निर्दोप राज्य 
पद्धति में शक्तितिवान, घनवान और बुद्धिमान---सभी अपने सामथ्यथों का उपयोग 
जन-मवा क॑ लिए क्रणग । विनोवा की राय भे-- दुद्धि का उपयोग है लोक 
जोबन को ज्ञानमय बनाने के लिए, शक्ति का उपयोग लोक हितार्थ पराक्रम 
करन के लिए और सपत्ति का उपयोग है उचित रीति स समूचे समाज शरीर म 
उत्पादन शक्ति का प्रवाहशील वौर समान सप स वितरण करन के लिए ॥ !९ 
इसलिए निर्दोष राज्य पद्धति मे जनता को इस तथ्य का निरतर भान होता 
रहेगा तया वह लोक्मत का निर्माण करती रहेगी ।* राज्य इस काय म 
अनुकूटता लान के लिए समयानुहरू व्यवस्था कर सक्षता है। यदि समथ 
व्यक्ति समाज को अपनों सवा जधित महों करते ही लोक मत राज्य प्रणाली के 
सिद्धात के अनुमार उन्हें अपराधी ठहरा सकता है ।* 

परतु अपराधी ठहराने का यह ज०५ नहीं कि उन्‍्ह दत्ति कया जायगा ॥ 
गाँधी की भाँति विदोजा भो दट-व्यवस्था मे विश्वास नही करत । उनका पह 
विश्वास है कि अध्टिसिक राज्य मे कानून या अनुशासन लोक-मत के आघार पर 
हो बनता है।* अत कानून पालन का अथ लोकमत के अनुसार चलना है। 
लोक्मत के अनुसार प्राय सामान्य नागरिक चलते ही है। केवठ कुछ समाज 
के इन गिद पान्न और राम-दप स मुक्त व्यक्ति ही नेतिक मयादा के पालन के 
लिए लोक्मत को आवश्यकता नहा समझत । दूसरा ज्ञात व्यक्ति लाकमत्त का 
उल्लंघत करत है । गत भ्रात व्यक्तिया को जिस हम अपराधी क्टत है दड 
के बदले उन श्राज्ञ अ्यक्तियों के पास सुघार क लिए भेजन की व्यवस्था अहिसक 
राज्य मे की जाती है ।४ 

निर्दोष राज्य पद्धति म॑ क्रवणता या सग्रह चोरी के समान लोकमत के 
विघ्दध समझा जाता$ है क्योकि कृपणता ही तो चोरो का जनक है। शायद 
१ उपसित्‌, ए० १७२। 
उपरिवत्‌, पृ० 5७२१ 
ज्यपन्खिया, , ९८० ५४० ६ 
उपसित, पृ० *छर 
उपरिवत्‌ , घृ० १७३रे। 
उपरिवत्‌ पृ० १७र।॥ 


हा 


ड०्८] साँवीवाद को विनोवा को देन 


इसोरलिए उरनिपद्‌ का राजा अस्पति उत्तम राज्य का वर्णत करत हुए कहते 
है---“न में स्वतो जनपद न कदय ? । इसीलिए निर्दोष राज्य में जररतमद 
व्यक्तिया के द्वारा माँयन पर नहा देता मो रिक्षण शाज््र के ढवारा अनैततिक सिद्ध 
किया जायगा $९ समाज म कुछ सरुपत्तिबान व्यक्ति हाग। राज्य उनमे 
सपक्ति छीजने के बदले, ऐसी व्यवस्था करंगो जिसस डाई मातुम पडेगा कि 
झनका वन छोकापयोगी कार्य मे ”ग रहा है। घन के बिना भो उनवी प्रतिष्ठा 
सुरख्तित है लया घन वी चिता का जयह पर ८ह्द टोकोपयागी चितन णब्य लाभ 
पित रहा है।* वितोबा का यह विश्वास है कि सपत्तिवान सचय थी दृकत्ति 
से धन का खस॒ग्रह नहा करते । संग्रह के पीछ्ध प्रतिष्ठा, भावी सुख, भावी जीवन 
की सु“ला, दान रग्राति, सठान का प्राल्न-पोपण रा भाव रहता है। यदि 
राज्य के द्वारा इन सारी चोता की थ्यवस्था कर दी जाती है जिम उन्हें 
निश्चितता मिल तो यह्‌ सभी का मान्य होगा ।* 


वि्दोप राज्य पद्धलि स सागरिका का यह विश्यास रड हो जाता है कि 
विद्या की झानि घन के वितरण करन स को वह उढ़ता है तथा ' समाजस्पी 
बैंक" मे उनका घन अखिल पुरक्षित रहता हैं ।४ वे साचव झुयव हैं कि असमर्थों 
का सवा म ही समयों की शोमा है । वि ऐव३ का यह विश्वास है कि हंस प्रकार 
ब्व टोक चितन नहा होन का कारण अचान है । समाज स यह ' अध-सय और 
क्षय सिश्या भावदा रत है कि हर व्यक्ति जपनी कमाए का तिम्मदार और हक 
दर है। _किन यह पूर्ण सम है कि यथा पाक्ति कमार णानवाजा बोइ भी च्यक्ति 
सम्मिलित “माइ का समान हकदार है ५ हा, जो गक्ति रखते हुए भी कमाई 
नहा करता हे, वह हृक्दार नहा हा खकता ॥" झत तिर्दीष शास'पद्धत्ति भें 
स्यठु बिक न्याय व4 टागू हाता है॥ शब्कि की पिपमता नैसगित् होने क कारण 
का थी दिपसता भी +सणक है ॥ अत सम ने जिम्मदारी का प्रश्न ही नही है $ 
अत शक्ति भर वमाइ लौर समान अधिकार का पारिवारिक नियम आदिन क्षेत्र 
म चलता है ॥ राज्य का कार्य इस प्रकार की व्यवस्था देना है । बिनोवा की राय 
म दस कार्य को कान के वजाय राज्य व्यवस्था यदि वपम्थ का हो निर्माण 





उपरिवत, ए० ६७३ 
उपरिवन्‌, पृ० *छड। 
उपरिवत्‌, पृ० ५छत छह! 
डपरिवत्‌ पृ० ६७५१ 
डपारवत्‌ पृ० १७4३ 
उपरिवत्‌ धृ० ६छ>। 
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समाज-दर्शन-१ [ ४०६ 


करती हा तो उसे नए कर अराजइुता ही मजुर बरना होगा । ९ समाज समर्थों 
आर असमर्यों के सहयोग से चछता है ! एक दूसरे के सहयोग और वसहयोम से 
ही कोई समर्यवान और कसमययंवान वनता है ।* यह “अन्प-पगु न्याय! समाज 
औओ लाग है। निर्दोष राज्य-आ्यवस्थरा मे समर्पो को इस प्रकार का बनुझ्व होता 
है। यदि ऐसा अनुभव नहीं जाता त्तो वह वास्तविक राज्य-व्यवस्था नहीं है ! 
विनोबा कहते है---“जिस राज्य-ब्यवस्या में समर्थों को इतना समझ सकने ढी 
बुद्धि न हो कि इन दोनो के मिलने से पारस्परिक हिंत है, वह राज्य-व्यवस्था 
वास्तविऊ राज्य व्यवस्था नहीं, अराजक्ता मे भी वढवर अराजकता है ।* झत 

निर्दोप-राज्यपद्धत्ति मे समर्था के हाथ अधियार सरौंपे जाएँगे परतु वह अधिकार 
जनता वी मेवा का ही होगा । 


ऊपर क॑ विवेचन से यह छूगता है कि गावरी ने निर्दोष राज्य का सात्र 
विवरण दिया था परतु बिनोवा उसके जातार पर चितन की गहराई मे प्रवेश 
करत हैं तथा बीच-बीच मे नए-नए सिद्धाता छा भी प्रतिपादन करते हैं.। जैसे 
सप्रह के मनोविज्ञान और आर्थिक विवरण के दर्शन को उन्होंने बहस हो बोए- 
जम्य तरीके से समझाया है। संग्रह कौर जदान को चोरी के समान अनैतिक 
माना है । सत्रमे बटी दात है कि ये राज्य को लोक भावना फँछाने का महत्त्व 
पूर्ण दायित्व देते हैं। फिर अपराजियों के सुधार के उपप्य भी वहुत ही 
उत्तम है ॥ 


२ स्वावलबन और पारस्परिक सहयोग. निर्दोषिज्टाज्य व्यवस्था में 
समर्चों के द्वारा सेवा-क्रा्यं जाम जनता के स्वाद लवी रहने पर ही हो साता 
है। यदि जनता असहाय थोर दुर्बेल है सवा अपनो स्वात्र॒ता' का अनुभव 
नहीं करती है, तो राज्य का ज्ञोगण जौर उसक्री परतत्रता जश्यनावी है। नत 
निर्दोष राज्य-पंद्धति मे हर व्यक्ति के पास “स्वायत्त” उद्योग री व्यवस्था 
होगी । हर गाँव को आदविक दृष्टि से एक पूर्ण इकइ वन जाना होगा | अचल्यकत 
गाँव को आवश्यक आवश्यक्तता के मामलो में पूर्णते और गोण आवश्यकटाओं 
“के सिए बहुत मश में स्वावलूबी होना होगा। बाकी जावश्यकतानो की 
पूत्ति राज्य के द्वारा समर्थों के माध्यम से होगी ।४ विनोबा के अयुमार “आदर्श 








उपरिवत्‌ पृ० १७६। 
उपरिवत्‌, (० १७६ ॥ 
उपरिवितू, घृ० 5७६ ६ 
डपरित, पृ० १७७॥ 


न्ट्‌ सो ०-3 


४१० ] बाँघीवदद को विनोवा की देव 


समाज-ब्यवस्था वा यह सटज रूप होगा कि रूेती के पूरक ग्रामोद्ोगो का जाल 
सारे राष्ट्री म फैला हो ओर उनके सरक्षण तथा स्वैये का प्रवध राज्य व्यवस्था 
करे ।” स्वावल्बन के लिए प्रामोद्योय म वढकर कोई भी सहज, सुल्‍्म और 
समर्थ योजना नहीं है ।* साम्यवादियों वी आर्थिक नीति म तीन प्रकार के 
खतरे है ।* एक तो यह उत्पादन और वितरण की दोहरी प्रक्रिया होन से 
मैंहगी है, दूसरा केँद्रित उत्पादन होन के नात उप्तवी सुरक्षा वी समस्या है तथा 
तीसरा समाज-रचना जठिल तथा अन्योन्यावल्‍वो हो जातो है जिसमे सुधार 
के बदले समाप्त होने का ही खतरा है। निर्दोप समाज रचना सरल होनी है 
जिसका इलाज आसानी से क्या जा सकता है। दसमे अन्योन्यावलवन 
स्वतन्न ब्थवितया का होता है।ऊ अत विनोवा का कहना है कि “हूरएकः 

हाती विसान को अपना बादशाह हाना चाहिए और ग्रामीणो का सहयोग बंटी 
हुई रम्सी की नाइ पका हीना चाहिए ।॥”“ ऐसे व्यक्ति कौर गाँव को मिलाकर 
एक सहज और क्रीव-करीब स्वय पूण मस्था हो जाती है ।९ 


इस श्रकार के गावो की संगठित करनवाली प्रातीय सत्ता निमित्त मात की 
ब्रातीय सत्ता रहती है, एस प्रातो का सगठित करनवाली राष्ट्रि सत्ता भी निमित्त 
मात्र को राष्ट्रिय सत्ता है तथा ऐसे राष्ट्री को परस्पर सहाय में सगठित करने: 
बाडी मिभित्त सात अखिट-सानब रासा है।* अख्िस मानव सत्ता ऐसा 
संगठन होगा जिसम राग्रद्वप स भुवत श्राज्ञ व्यवित होगे जो जपन नैतिक बल 
के द्वारा विश्व मानवता का नियमन क्रग ।< इसी अ्रकार अन्य कद्रीय-सत्ताओं 
वी नीतिवत्ता शर्ट होती जायमी । अत हिसा कौर दड शबित के स्थान परः 
राज्य मे “तोसरी झक्ति” (महिसा की शक्ति) का उदय होगा। परतु 
स्वावलवी और सहयोगी नागरिका के आछार पर ही ऐसी भानवता की रल्पना 
की जा सकती है) 
५ उपरिबत्‌ १० १७७॥ 
३२ उपरिवन्‌, प० १७८।॥ 
३. उपरिवत्‌, इ० १७४) 
४. उपरिवत्‌, पृ० १७४८। 
५ उपरिवत्‌, छू० प७९। 
& छपरिवत्‌ १० ६७०) 
७ उपरिवत, पृ० ५१७९॥ 
< उपरिवत्‌, पृ० ५७९ । 


समाज दर्शंन-१ (११ 


३ अहिसक सहकार, प्रासशिक असहयोग और श्रतिकार निर्दोषि-- 
राज्य-पद्धति ने अहिसक सहयोग, असहकार और प्रतिकार के लिए पूरा विधान 
होगा इसक पोछे मूल कारण है कि राज्य एक मानब-सापेक्ष-सत्ता है, भत 
उत्तमोत्तम राज्य-व्यवस्था मे भी उत्तम व्यवस्था का तिर्माण नहीं कया जा 
सकता यदि उसके शासक योग्य कौर न्यायश्रिय नहीं हैं। इसके उपायम्व॒त्प 
नागरिकों को सहकार, असहकार और प्रतिकार के अदसरा का ज्ञान आवश्यक 
है । गत मावश्यकता पत्ने पर इन तीनो के प्रयोग करने की अहिसक शक्ति 
जनता के पास होगी ।" अहिंसक सहकार का आअअ्थ है ज्ञानज॒वंक क्या गया 
सहकार | इसके लिए जनता का यह अनुभव करना आवश्यक होगा कि काधुन 
बहुमत स बना है और उस बदठने की शक्ति उसमे है। परतु जब॒तक कानून 
बदल्ता नहीं है तबतक पसंद नहीं आने पर भी उसऊा पालन स्वच्छा से 
जानदपूवक खुले दिल से वह करे यदि वह नीति नियमो के विरुद्ध न हो। 
ऐस मागरिका को ही असहकार और प्रतिकार का ऋधिकार प्राप्त होगा * 
निर्दोष राज्य-व्यवस्या म॑ जहिसक नसहकार ओर प्रतिकार की शिक्षा भी 
विनोबा आवश्यक मयनते है असहकार और ज्रतिकार उन्तके अनुसार एक ही 
बस्तु की दो अवस्थाएँ है जिसमे पहला सौम्य और दूसरा उम्र जवस्था का 
सूचक है। जव सहयोग हटा लेने पर भी प्रतिपक्षो का विवेक नही जगता तो 
ब्रतिकार कया जाता है जिसम राज्य के कानून को विशिष्ट मर्यादा म रहकर 
अनुशासित ढंग से बिना कसी छउ-प्रपच क हृढतायूवैंक कम-म-क्म मांगों के 
पूरा होन तक हार न मानत हुए भय करना पटता है। इसके लिए दी गई 
सजा को बिना द्वंप के भुगतशा पटता है। ऐस असहकारो और प्र तकारो का 
प्रयोग सुराज्य व्यवस्था भे प्रासगिक होता है परतु समाज-जोवन मे इनका 
नित्य स्थाव है। विनोवा के अनुसार प्रठिकार न करते हुए «न्याय को सह 
लेना और किर आवेश में आकर हिसक प्रतिकार क्रना--दोनो चुरा है । जत 
निर्दोष राज्य-पद्धसि मे सविनय असहकार कौर प्रतिकार के राज्य माग क॑ ग्रहण 
करते वी जुत्ति होगी और शक्ति का समाज मे नेतितर समथत होगा जो उत्तम राज्य- 
व्यवस्था का अग है ।* बिनोबा यहाँ याघ्षी के सत्याग्रह पर्दधात को ही दसरे रूप 
“- जब हुपरिवत, पृ० १८० । 
उपरिवत्‌, पृ० १८०-८१। 
उपरिवत्‌ १० १८१॥ 
उपरिवत्‌, पृ० १८१॥ 
उपरिवत्‌, पृ० १८३। 
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जे रखते है ॥ परतु जागे सत्याग्रह के सदर्भ मे हम देखेंगे कि उन्होने सत्याग्रह 
के प्रनिकार पक्ष वे बदठे अहिंसक सहकार पर ही वर दिया है तथा उसकी 
अक्रिया सौम्य से सौम्यततर और सौम्यतर मानी है । 

ड सबके प्रामाणिक परिश्रम की कीमत की समानता निर्दोष राज्य- 
पद्धति का अतिम लक्षण है कि इसमे सेवा थी वृत्ति से किए गए सभी के 
परिश्रमो का समान आवक छौर नैतिक मूल्य होता है। समाजोपयोगी कार्य 
करनेवाले सभी व्यक्तियों को जीने ला अधिकार है, अत राज्य सभी के सागो- 
पन पौर सरक्षण का भार लेपा ।* यहाँ भी पादिवारिर न्याय है--कार्य शक्ति 
भर और सरक्षण समान * परतु सरक्षण बी समानता का यह ज्थ नहीं है कि 
सवको समान वेतन सिलेगा ॥* समान सरक्षण में जरूरत भर ही पारिश्नमिक 
दिया जायगा । बन. इस बाबार पर आजक समर्यो पर कम आवश्यक्तावाले 
ध्यक्तियो को कम ऊपेर दम समर्थ परतु ज़विक लावश्यक्ता दाले व्यक्तियों को 
अधिक पास्श्रिभिष्व मिल सकता है। फिर भी सभी के वेतन मे कम-्सेन्‍क्म 
“विषमता होगी | 

निर्दोष राज्य-पद्धति के लक्षण को दखने से ऐसा लगता है कि वितोबा 
जंहिसक राज्य की आर्तिक नीनि पर गाँवी की अपेक्षा अधिक बल देते है । 
गाँवी राज्य को सेवा दा बाय देते हैं परतु इसके आधार पर विनोवा तीसरी 
शक्ति की नई घारणा वी कल्पना करते हैं। किर ये स्पष्ट रूप से सप्रभुता 
था विभाजन दो वर्गों मे करते हैं जितमे आववथिक, भीतिक ओऔर राजनैलिर 
सप्रभुता व्यक्ति यौर स्थानीय सस्‍्याजो को तया नैतिक स प्रभुता राज्य और 
अन्य केंद्रीय सत्ताओ को दिया गया है । 

(च) लोक शक्ति और लोक-नीति 

(१) लोक-शक्ति विलोबा के अनुसार +हिसक-समाज वी रचना औौर 
सर्वोदय शो सिद्धि लोऋ शक्ति के उदय होने पर ही हो सकतो है । लौक-शक्ति 
का दूसरा नाम “स्वतव्र-जन-शक्ति! भो है। लोक्शक्ति' या 'जन-शक्ति', 
सैन्य-शक्ति! जौर वादून-शक्ति! जर्थात्‌ हिसार्शाक्त' और “दण्ड-र्शाक्ति' के 
साध्यम से अभिव्यक्त होनेवारी 'राज्य-शक्ति' से शुणात्मक हृष्टि खे भिन्न है, 
यद्यपि यह राज्य-णक्ति का विरोधी नही है ।* 'जन-शक्ति!' का सामान्य स्थ 

« उपरिवतू, प० १८८६ 

२ उपरिवत्‌, पु० १८७) 

3. पबणा, 5फ76चं), 55०२८ कद 68 >48380%, (िबउच्का,. कैफ 
फीडार 528#एचडटएन उन्ही शिॉक्‍घ४३9७, 962, 94 एक ), ? 97 


समाज-दशन १ [ धश्३५ 


जनता के प्रतुद्ध-विचार पर आधारित जनमत वी शक्ति है ।* फिर भी 'लोक- 
शक्ति! वारणा कय प्रयोग व्िनोआ चितन मे चार वर्या म हआ है।* प्रवम बर्थ 
मे “डोक्‍-शक्ति” का व्यवहार ल्छु पडोसी दी भावना और समुदायो के 
पुर्नार्माण के रुप में होता है। इस कर्य में लोक-शक्ति समुदायों और जन- 
समुदायों के स्वावीन और सामहिक प्रयत्न या सूचक है । जब जनता अपनी- 
अपनी समस्याओं को पहचानन लछणठो है तथा उ वे समाधान के लिए राज्य 
बी जार सुलापेक्षी न होकर स्वय प्रयत्नशील होती है दया दूमरो को भी 
सहायता देंने योग्यं अपने को बना लेतो है ठव इस नर्बें में वास्तविक छोक- 
शक्ति का निर्माण होता है।* अत इस णथ॑ं मे 'लोक शक्ति” नागरिक शक्ति या 
नागरिको की बहिंसक स्वावल्बी शक्ति का सूचक है ।४ दूसरे अर्थ में लोक 
शक्ति नागरिकों के प्रतिरोबास्मक कार्य के रूप मे प्रकट शक्ति का घूचक है ।+ 
गाँवों ने जनता में अन्याय के प्रतिकार के लिए इस शक्ति के जागरण को 
नावश्यक भाना था। अत लोक-शक्ति के लिए केदल स्वावग्यी होना ही 
पर्याम नहीं है, इसके लिए यह भी आवश्यक है कि जनता अपने कार्यो को 
निषमित और नियत्रित करने की शक्ति का परिचय दे । इस अथ में लोक 
शक्कि के उदय के लए कष्ट सहन और सत्याग्रह की शक्ति का विकास करना 
अनिवाय है ।६ विनाबा ने निर्दोष राज्य पद्धति मे जनता के सहकार, अमहकार 
(प्रतिकार-शक्ति) को महिंसखा के जागरण क लिए आवश्यक माना है । 


तीसरे अथ गे छोक-शक्ति मस्याजों और नागरियों वी परिस्थितियों म 
परिवनन छानवाली शक्ति का सूचक है १ इस शक्ति के द्वारा सरकार को 
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अपंदस्य कर अपती कल्प की सरकार का निमाण किया जा सकता है। 
इसके लिए जसहकार प्रतिरोच और अन्य अहिसक सावना का प्रयोग क्या जा 
सकता है जिससे समाज वी बुराइयो को मिठाया जा सकता है। बनत ट्स जर्थे 
मे लोक शक्ति समाज-परिंवतन का सानन है । चतु् अभे भे छोक शक्ति ऊपर 
के तीना अर्थों का समन्वय है ॥* अर्थात्‌ इस अर्थ मे लोक शरक्ति नागरिकों के 
स्वावटवन प्रतिरोवक जार समाज-परिवतन की समन्वश्ात्मक घ्ाक्ति का सूचक 
है। विनोबा विचत्रप तप से इसी जय मे छोक शक्ति का प्रयोग करते हैँ । अर्थात्‌ 
लोक शक्ति के 7िए नागरिकों वी जपनी समस्यालो का स्वेथ समाधान करना 
पडता है। वह अपने मामठो को नियमित ओर नियत्रित करन की शक्ति प्रास 
बरता है तवा अपनी सरकार बनान के िए अपने को प्रवक शक्ति के स्प मं 
चरिणत करता है। इसक परिणामस्वरूप लोक शक्ति एक राजनैतिक सस्या 
का रूप ले टेसी है जिस सामाजिक रचना मे हर व्यक्ति को राजनेतिक जीवन 
म हाथ बँठाने का सुभवसर मिलता है; इसके छिए समुदाम ग्रामराज्य, नगर 
राज्य प्रखतट राज्य जिला राज्य इत्यादि वा विकास बरना पडता है क्योकि 
एसी पिकेंद्रित समाज रचना मे ही साक्षात्‌ रूप स नागरिको का हाथ बैठाना 
सभव है | राज्य के स्तर पर तो प्रतिनिश्रिमुल्क व्यवस्था ही करनी पतली है। 
विसोबा वरलेंमान समाज कौ राज्यमुखापेक्षी प्रवृत्ति की आलोचना कस्ते 
हैं। उनके अनुसार वास्तविक शक्ति नागरिकों के हाथ म है। राज्य बी शक्ति 
सागरिको के द्वारा प्रदान की गई शक्ति है जो नागरिक शक्ति की तुल्मा म 
नगण्य और अमहच्वपूर्ण है । बनुभव यह सिद्ध करता है कि सामाजिक जीवन 
के सारे वार्य राज्य के कानून स नहीं चलते हैं। नविकतर सामाजिक जीवन 
का ल्ायय सामाजिक मान्यताओं के जाधार पर ही चलते हैं। राज्य के हारा 
कानून निर्माण करने पर भी यदि वह टोक्मत के अनुकूठ नहीं है ला उसका 
पालन सामाजिक जीवन म नहीं हो पाता है। इसस स्पष्ट है कि तागरियों का 
ऋरल्याण राज्य को कालुन शक्ति म नहा बल्कि जनमत की शक्ति भे निहित है। 
जदूमत की शक्ति वास्तविक और मूल शक्ति है । 
बिनीवा के अनुसार दे लोग भ्रम म हैं जो यह मानते है कि राज्य के कानून 
के बिना कोई काय या परिवतन हो ही नहीं सकता । आालिर कानून भो लो 
नागरिको वी अप्रत्यक्ष सक्‍ल्‍प शक्ति का ही द्योतक है। यदि अप्रत्यक्ष सकक्‍ल्‍प 
शक्ति को हम शक्तिमान मानते है तो फिर साक्षात्‌ जनमत की शक्ति का क्यो नहा 
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>क्तिमान समझा जाय जो राज्य की शक्ति का मूल आधार है ।* बह्तुत जन 
मत की शाक्त को तुलना मे राज्य की शक्ति का कोई मूल्य ही नहा है। जनमत्त 
जूए का जल है, कानून बालटी का जछ है जो कुएँ के जल पर ही निभर है 
यह भी कहा जा सकता है कि कानून शक्ति केतली के ज से उत्पन्न हौतवाले 
वाष्प के भमान है।* परतु जनमत स्टोव वी ताप शक्ति है जिसके द्वारा 
बाष्प बनता है ।* जतसत्त की तुलूता विनोवा इकाई स तथा राज्य के कावून की 
वुलना चुन्य स भी करते है ।४ यदि जनमत को इकाई है तो कानूनल्पो यून्य का 
भी मूल्य हो जाता है । जनमत नहीं रहने पर वह यून्य ही रह जाता है जिसका 
अकेले बोई मूल्य नहा है | ऊपर के उदाहरणो स यह स्पष्ट है कि राज्य का महच्व 
है, वह बेकार चीज नहीं है। परचु वह अपन अस्तित्व के लिए छोक शक्ति पर 
आधित है ॥ लोक शक्ति राज्य पर आश्वित नही है। राज्य के द्वारा कभी भी 
जनमत का निर्माण नही किया जा सकता । अत जनमत के समास॒ होने पर 
राज्यशक्ति का समाप्त होना स्वाभाविक है। विनोबा का यह विश्वास है कि 
नागरिकशक्ति की बृद्धि के साथ-ही-सायथ राज्य की शक्ति घटतो है, जोर 
राज्य की शक्ति जितनी मात्रा मे कमतो है उतनी ही मात्रा म नागरिक जोबन 
आनदमय होता हैं. जो उत्तम राज्य का क्षण है ।९ भूदान-ग्रामदान इल्पादि 
आदोछत के द्वारा वितोबा इसी लोक शक्ति के निर्माण का प्रयत्न करते है 
जिसका काधार रचनात्मक शक्ति या प्रेम शक्ति है । लोक शक्ति का विचार गावी 
के विचारो म भी था। परतु वह उतना विकसित नही था। थिनोबा ने इस 
“धारणा का स्प॒थ्ट रूप सं विकास किया है ॥ इसी घारणा स जुडी हुई एक-दूसरी 
“धारणा लोक्नीपि की है अत उसपर भी विचार करना कपैक्षित है ॥ 


२ लोकनीति लोकनीति की घारणा दल्गत मत्तात्मक राजनीति 
के जिक्‍्ल्‍प के रूप मे विनोदा चितन मे जाती है। विनोबा का यह हृढ विश्वास 
है ति दठगत्त सत्तात्मक राजनीति समाज को टुक्डे-टुक्डे करती है । साबन्ही 


ए्द्ाओ इिखारट॥। ह कण्यंव 4७७ सिंध 2/585008 ए 407 
उछ8 6 छ 408 
रश्च्ट छ 408, 
चछब छ 409 
उच्च ए 409 
उ6 6, ए 409 
उछ7, 9 43 
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अश८ ] गाँचघीदाद को बिनोवा को देन 


कसी भी घूल्य पर प्राप्ति, समाज के बदले पक्ष या दल के प्रति वफादारो 
इत्यादि । विनोवा इस प्रकार को राजनीति का उन्मूलन करना चाहते हैं । 

विनोद के अनुसार वत्तेमान शुघ ती ससस्या वा समाधान राजनीति से 
नहीं, लोकनीति से हो समव है । विज्ञान के चमत्कार के कारण सभी राष्ट्र एक 
हो गए हैं, उपवी दूरी बहुत कम गई है। अत अब विशरवेब्यापक राजनीति 
वी आवश्यकता है जिसे लोकनीति कहत हैं॥ सनकी शाय घै-- "जब हमे 
विश्व-व्यापक राजनीति का विचार करना चाहिए । हम ऐसी व्यापक-विशाल 
राजनीति को स्तोक्नीति कहते हैं, जिसमे सारा विश्व एक है, हम सारे उसके 
नागरिक टै, जिसमें कसी का कसी पर अनुशासन नहीं चलता, हर मनुष्य का 
अपने पर अनुशासन चरता है ।!_ यह नई राजनीति लोकनीति है* जिसबी 
रूपापना करना आधुनिक माउव का करत्तंब्य है|? 

बलगत प्रजाताधिक राजमरीधि में निर्णय का थाघार बहुमत है। लोक- 
नोति में निर्णय का आधार सर्वानुमति है।? बहुमत के निर्णय में अल्पमत की 
सुरक्षा नहीं होदी है। परतु “जहाँ अल्पमत की रक्षा होतो है, वहो लोकमत 
सौर लोकनीति है, भीड को वृत्ति छोज-नीति नहीं ।”४ अल्पमत को स्वतत्रत्ता 
को रक्षा “बहुमत के सोजय बोर शुभ व्यवह्टार पर ही निर्भेर है।यह दंड- 
निरपेक्ष और सत्ता-निरपेक्ष है॥ इसी दंड कौर सत्ता-निरपेक्त राजनीति को 
सोक्दीति कहते हैं ।६ 

जहाँ लोकनीति चलती है वहा गाँव-गाँव मे सत्ता का विभाजन कर दिया 
जाता है।? आज की कल्याणकारी राज्य की कामना नहीं वी जाती जो 
जनता के छिए सब कुछ कर दे ।॥ अत बिनोत्रा कहते है वेल्फेपर स्टढ इज दी 
इछफेपर< सटट | लोबनीति मे व्यक्ति अपनी सारी व्यवस्या अपने हाथ में के 
लता है। यह शाति-भेना, ग्राम दान मौर सर्वोदय के कार्या से ही सभव है+ 


माबे, विनोवा, लोक-लीसि, १०५२ | 
उपरिवत, पृ० ड८ । 

उपर्वित्‌, प० ज२१॥ 

उपरिवत्‌, पू० ८। 

डफरिकतु, एक < + 

उपखित्‌, पृ० ८१ 

उपरिबन्‌, पु० ७२-७१ ३ 

उपस्वित, पु० छर छए। 

भावे, बिनोदा, लोक्नोति, १० ८३॥ 


9 हक तल रच 


समाज-दर्शन-१ [अश्छ 


लोकनीति के ऊपर के विचारसमाज-ब्यवस्था या समाज रचना के आदश के 
सूचक्‌ है। परतु लोकनीति का मुख्य पक्ष केवल नई समाज रचना हो नहीं 
है। इसका दूसरा महत्त्वपूण पश्व लोव सेवा की भावना है जिसका ज्ावारः 
प्रेम है ।* 

सवा को दृष्टि से बिचार करने पर लछोकनीति नागरिका के विश्वप प्रकार 
के व्यवहार का सूचक है जिसका मुख्य लक्षण नेतिकव जौर सामाजिक भावना 
है । दादा धर्माधिकारों कहत हैं--'नागरिको म एक दूसरे के लिए जय 
इज्जत होती है ओर जब एक नागरिक दूसरे नागरिक वी सुख-सुविधा का 
विचार अपनी सुख-सुविवा के विचार स पहने करता है तब उस नागरिक व्यव- 
हार को लोक्नीति कहते है” ।* क्षागे भी वे कहते है-- 'लोक घ्यवहार 
ही जब सदाचारमूलक और नीतिमय वन जाता है तब सवन्र यथायें छोऋ 
नीति विराजती है। लोकनोति के ये निष्कपष समाज भे कायम करने के 
लिए उन ब्यकितयो का परामण्श उपयोगी रिझ्ध होता है जिन्‍्होने अप'्ग्रहू का 
नौर सत्ता निरपेक्ष जीवन का द्रतत लिया है। * लोक्तीति मे सभो व्यक्ति 
सामाजिक आदर्शो के अनुबुल लोक्मत तैयार करन की कोशिश करत है ।४ 
ऊपर क॑ उद्धारणो ते यह निष्कर्य निकलता है कि लोकनोति अप्रवस्थासूचक पवः 
ही नहीं, एक विशेष प्रकार की जीवन-पद्धति का सूचक है जिसमें आत्मनियद्धित 
जीवन तो व्यतीत होता ही है  सामाजिक्-सवदनशीलता आथिक मात्रा म॑ बढ 
जाती है। इसीलिए बिनोवा न ऐस लोगो की एवं जमात बनाने का निणयः 
किया जिस सर्वे सवा सव कहते है । भर्थात्‌ इसम कुछ ऐस लछोग सब होगा 
जो नैतिकता की मूत्ति होगे औौर सदैव समाज सेवा मे तत्पर रहेगे । इन्हें 
दरवपर समाज वे नन्‍्य व्यक्ति भो वैसा ही जाचरण करगे। 

समाज सेवा का विचार कई प्रकार स हमारे सामते आता है। कुछ लोक 
तो यह समयते है कि सवा के लिए पहल राजनेतिक सत्ता प्राप्त करता आब- 
श्यक है। बुछ सेया के द्वारा राजनैतिक सत्ता वो प्राप्त बरना चाहते है # 
बिनोवा का तीसरा ही रास्ता है। “सेवा के जरिए सत्ता को खत्म करना!” 

4 ७7, 5प/6आ३, | 4709व #ग्रढ घी 45578 छएछ 445 

३२ भावे, बिनोंबा, लोकनोति, १० ६ ॥ 

३ उपरित्‌ पुृ० ६१। 

४ उपरिवत्‌ प०७॥ 

5. ब्राठारवेण्म, ६ १शएना9, फट 890वों सर उततच्तरच्टरों न्‍फ्त॑ीम- 
3०9 ० &द्घ०वंबएढ अै#शत एक्रप्ह/त 9 ॥25 





२२ ] गाँधीवाद को विनोबा की देन 


अपने नैतिक वित्रेक स स्वाभाविक रूप से काम करने छगते हैं तव राज्य से 
ख्क्ति हो जाती है या रामराज्य की स्थापता हो जाती है जिंसम कसी प्रकार 
उक्की व्यवस्था की नावश्यक्रता ही नहीं रहती पूरा काय छोकनीति मे चलता 


है। यह लछोकनीति वी पूर्णता है। 
लोकनीति और राजनीति 


ऊपर के विवचन स यह स्वष्टठ होता है कि राजवीति स लॉक्नीति भिन्र 


है। 


सह ठीक है कि जहा पर यह वितेष प्रकार की व्यवस्था का सूचक हो 


जाता है वहा सही अर्थ म यह राजनीनि है परतु दल्गत राजनीति स यह 


बनम्त बातों में भिन्न है 


लोकनाति 
६१) नागरिक के पुष्पावें को ब्रोत्ता 
इन देता है क्योंकि यह नाग 
रिको की राजनीति है । 
(२) लछोकनीति का मुख्य आवार 
लोग गाक्ति है। 


(३) लोकनोति मे सत्य को उपासना 
होती है भत इसता रबण जन 
कल्पाण है । 


७(४) कांकरदीत नागरिकों का एक 
दूसरे वी स्वतत्रता के अभि 
आवत मानकर स्वायत्त 
सस्वाओं द्वारा लोहहंव का 
माग प्रशस्त करती है । 

(५) लोकनीति में अनुशासन और 
बात्मसयम स काम होता है। 

(६) छाऊनीति भावभौम होती है 
कधयालि इसमे सभी का समन 
हाता है । 


राजनोति 


राज्यवाद पुए हीता है क्योकि 
यह राज्य सत्ता की राजनीति है। 


राजनीति का आवार दड शक्ति 
या कानूनी शक्ति तथा सैनिक शक्ति 
है । 

राजनीति भ पार्टी औौर असत्य 
को उगासना की जाता है अत इसघा 
लक्ष्य अपनी पार्टी का उत्यान औौर 
दूसरे की पार्टी का पतन है । 

राजनीति राज्य सस्ता को छोक 
कल्याण का मुख्य उपक्रण मानत्ती हैं, 
अठ वह नागरिकों को राज्यावत्वी 
बार सत्तामुसी बनातो है ६ 


राजनीति मे प्रशासन जविक 
तोब और विस्तृत होता है । 

राजनीति कुछ ही वर्तिक नार 
सत्तावान लोगो के लिए ग्राह्म 
होतो है। 


समाज-दर्शंन £ [ धर३ 


(७) इसम चुनाव पद्धलि और । राजनीति चुनाव पर ही ठिकी 
समाज व्यवस्था के परिवतंत | होतो है अत इस व्यवस्था को कायम 


वी नीति है। रखना चाहती है। 

(८) इसम हृदय जोडने का काम राजनीति म॑ हृदय तोडन का 
होता है । काम होता है। 

(६) छोकनीति भ लोक चारित्र्य के राजनीति म सत्ता की प्रतिस्पर्धा, 


विकास के लिए सवा की तत्प- | अधिकार ग्रहण तप्रा प्रतिनिधित्व के 
रता होती है, उम्मीदवारों का | लिए उभ्मीदवारी होती है । 


निर्णय होता है । 

4६१०) इसभे नागरिक अपने कत्तव्य राजनीति में केबल जपने आयि 
भर दूसरे के अधिकार के प्रति | कार और दूसर के कत्त॑व्य के प्रति 
जागरूक होत है । जागरूक रहते है । 


गाँवी और बिनोबा के सपूण राजनीति-दशन पर विचार करने स यह 
लरूगता है कि वितोबा ने गावी के विचारों को ही विकसित किमा है। लोक 
शक्ति और लोक-नीति का विचार गावी के विचार मे वीज रूप से है । विनोबा 
ने उमपर सर्वा गीन रूप स विचार कर उसका विस्तार किया है । गाबी छोकनीति 
के प्रक्‍म चरण पर अग्रगर हो जर्थातु राजनंतिक स्वतत्रता या कद्गीय स्वराज्य 
ज्राप्त कर इस ससार स चल बस । विनोवा ने अपना कार्य दूसरे चरण स मर्थात्‌ 
ग्राम शज्य स आरभ किया है जो ग्रावी की अंतिम इच्छा थी | य ग्राम राज्य वी 
स्वापना द्वारा राज्यमुक्त समाज की स्थापना करना चाहत हैं । ग्राम राज्य 
स्थापित हो इसके लिए उन्हाने भुदान, ग्रामदान, प्रखडदान, जिलादान, श्रात 
दान दृत्यादि आदोलन चठाया है । वस्तुत य विशित्त प्रकार के दात नई 
समाज रचना के हो सूचक हैं जिप्म सत्ता का वास्तविक विभाजन और लोक- 
शक्ति के उदय का भाव है। हम भागे भावात्मक सत्याग्रह कफ सदभ में इन 
पर विश्येप रूप स विचार बरेंगे । 


(ख) गाँवी विनोव और अराजकतावाद आधुनिक अराजक्तावादियों 
क, इतिहास ग।डविन से आरभ होता है तथा प्ोनोन यूरो, वाकूनित, क्रोपोत- 
फ्ित, बेंजासिन बार० ठकर, जासिपाह वारेन, तथा टाल्सटाय इत्यादि इसके 
अमुख विचारक हैं ॥ गाँवी और विनोबा जादश के रूप मे राज्य-मुक्त समरस 
समाज को करपता करते हैं जो अराजकतावादिया का भी लक्ष्य है, परतु इन्हे 


डर८ ] गाँलीदाद को विनोदा को देन 


ठोक से किसो भी बराजकतावादियो की काटि में नहीं रख सवते वंयोकि 
सौलिक रूप से इनके सिद्धांत अराजकतावाद से भित हैं । 


गोडबिन के साथ गाँधी कौर वितोवा मादव-स्वभाव ओर उसकी सहयोगी 
सामाजिक वृत्ति, स्वाघीन सस्याओरो के तिर्भाण, और माठव की झुभ वुत्ति को 
समाप्त क्रनेवाछी दवाव तथा बल-प्रयोग के बिरोव के विचारों से सहमत हैं। 
गोटविंत राज्य को आवश्यक दुराई मानत हैं । इस सिद्धात से भी इनका बुछ 
दूर तक मेल हो जाता है क्योकि इनके अनुसार भी राज्य टिसा का अवतार है) 
परवतु न तो गोटविन अपने को रुपष्ट रूप से बराजक्तावादी घोषित करे हैं. 
कौर न गाती और विनोत्रा। ग्रोडविन के विचार में १८ वी शताढ्दी के उम्र 
वपक्तिवादिया का प्रभाव है, राज्य के विरोत का भाव है, परतु इसके लिए 
किसी साथन का विचार नहीं हुआ है और भावी समाज-रचना के सिद्धात भी 
नहीं काए हैं। गाघी बोर विनोबा के स्रिद्धात उग्र व्यक्तिवाद के विरोदी हैं, 
इनमे सामाजिक्ता के सिद्धात का गहरा विवेचन प्रस्तुत क्या गया है तथा भावी 
खमाज-व्यवस्था की भी वल्पना की गई है। 

गाँबी कौर विनोत्रा के विचार पियर जोेसफ प्रोब्ोन के विचार से भी भिन्र 
हैँ । प्रोवोन का विचार मुख्यत्त आविक दृष्टिकोण से समाज का चित्रण करता है । 
खपनी पुस्तक “द्वप्ड इज प्रोपर्टी” मे उन्होंने व्यक्तिगत संपत्ति को चोरी कहा 
है।* दसो पुस्तक मे उन्हीने अपने को अराज#लावादी भी घोषित किया है। 
उनके अनुखार राज्य और पू'जीवादो समाज घनिका का गरीबों पर पटयत्र 
है।* राज्य का विकास व्यक्तिगत सपत्ति की प्रणालोे से हुआ है तवा राज्य 
ते इस प्रणारी के दोपो का समयन किया है ।* राज्य उनके अनुसार न्याय, 
विवेक भर ज्ञान के स्थान पर मनोवैयों का लाविपत्य स्थापित करता है ।ह 





१. कोकर, प्रासिस डब्ल्यू०, आयुनिक्र राजनीतिक चितत, . (अनु२ )>-न्‍्त्री 
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अत सरकार ईश्यर का चावुक है' जिससे मुक्ति के छिएं समसामयिक सरकारी 
सगठन को तोडना अनिवायें है। विनोबा प्रोनोत के इस विचार स सहमत है 
कि सपत्ति चोरी है। परतु ब्रोबोन आवेशपूण ढग से सपत्ति और राज्य के 
विरुद्ध आबाज उठाते है* जो कुछ दूर तक गाँदी के लिए लागू हो सकता है 
परतु विनोबा के लिए नहीं। “ हिंद स्वराज्य'' में सरकार जौर राज्य की 
तत्कालीन प्रशासन-व्यवस्था के विरुद्ध माँगी का आक्रोश ही व्यक्त हआ है जो 
बाद ग कुछ मद होता हुआ प्रतीत होता है जब के राज्यविहीन रामाज की 
स्थापना के लिए अहिसक प्रजातात्रिक राज्य की स्वीकृति देते है । विनोवा सरवपरा 
संगठन के तोड़ने के बदले जन-शक्ति के निर्माण दर बल देते हैं जिध बाद की 
परिस्थिति में गाँधी ने भी स्प्रीकार किया । प्रोधोन ने भावी समाज रचता का 
चित्र नहीं दिया है, अत इनक विचार को अपेक्षाकृत अपरिपक्व माना जा 
सकता है। परतु गाँगो और विनोबा के वित्तार दूरदर्शितापू्"णं और परिपक्द 
हू। ये समाज को केवल नाथिक दृष्टि से ही नहीं समग्र दृष्टि स दखत है 
विनोबा ने स्थितप्रज्ञ को भाति तटस्थ बुद्धि स विभिन्न राज्य-पद्धसियों का 
सुचितित रुप से विवेचन किया है तथा ऐसो समाज रचता की कल्पना की है 
जिसमे राज्य का अस्तित्व रहेगा परतु उसका स्वरूप सवामय जार नैनिक 
होगा । 
थूरों सरकार के वानुत की सुलना मे व्यक्ति की नैतिक आत्मा शो प्रता- 
नता स्वोकार फरत है तथा राज्प-सस्था को मनैलिक, दवावपृण बौर ब्यक्ति 
की स्वृतञ्रता का विरोडी मानते है। अत वे राज्यविहीन समाज वा कल्पना 
करते हे तथा इसके सापन के रूप से सि बेल दिसजाबिडियेंस को स्वीकार करत 
है। गाँवी, थूरो के विचार से कुछ दूर ठक सहमत है परतु थूरों क॑ विचार 
में भात्यतिक व्यकितवाद का प्रभाव है, उतका राज्य विरात वस्तुत दासता 
और राज्य द्वारा लाए गए कृत्रिम प्रतिबत का विरोच हैं तथा उनक सिविल 
डिसजोबिडियस में जहिसा का कोई दाशंनिक आवार प्राप्त नहा है ।? उहोने 
॥. छगापबच्बा)०९, ४ 0०, /5 एए०घ एगवमा 50808 70567 
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आवो सम्राज-व्यवस्या का भी कोई भावात्मक चित्र अस्तुत नहीं किया है। 
अरदु गॉदी और विनोवा के सिद्धात म व्यकित ओर समाज का सतुलित विचार 
है जार बहुत जश तक राज्य के नियंत्रण को भो स्त्रीकार किया गया हैं। राज्य 
ची घुराइया के प्रतिकार के लिए अट्सा पर आधारित सत्याग्रह की कल्पना 
की गई है। गाँजी ने प्रतिकार को सात्दारिक परिस्थिति के आवुकूठ देखा | 
विनोवा ने प्रतिकार का माध्यम विश्लेयकर रघतात्मक क्यर्यक्रम को ही वद्ाया 
है। यद्यपि आवश्यकता पटने पर सयमित जसहायर को उन्होने झुकरायां नहीं 
है, परतु उनकी अभिदचि जहिसिक सहकार वी जोर ही है. जिसमे सत्याग्रह 
नी प्रक्रिया सौम्य, सौम्यतर तथा सौम्यतम हो जाती है । अत राज्य वी छुरा- 


इयो का श्रतिकार सुचितित दाशंनिक रूप से होता है ॥ 


बाकूनिन कौर क्रोपोतकिस के क्रातिकारी और साम्भवादी अराजकताबाद 
स्‌ भी गाँदी और बिनोबा के सिद्धात भित हैं। ये बिचारक व्यक्तिगत पूजी 
को उत्पादक की दासता और शोपण का मृल कारण माउते हैं। इनके अनुसार 
राज्य के बस्तित्व का आवार व्यक्तिगत पूंजी है । संगठित धमे की भाड़ में 
राज्य और सपत्ति--दोनी का पोषण मिलता है। इस अकार राज्य, सपत्ति 
और संगठित घम--तोमों के द्वाश मनुष्य मे भोतिव ओर नैतिक दुगुणों का 
विकास हीता है ।' अत राज्य, सपत्ति और सगठित घ्म--तोना का उन्पुलन 
व्यव्रित के आदश रूप के विकास के लिए आवश्यक है। परतु ये दोनो विचा- 
रक आरभ म राज्य के उमठन के लिए हटदाल, तोडफोड तौर युद्ध में 
विश्वास करते हैं ।* ये भावी समाज की रचना स्वाचीन सल्ताओों से निर्मित 
चुत्ताकार समाज के रूप म करना चाहते हैं जिसमे प्रत्येक व्यक्ति स्वतत्र हीगा। 
गाँधी और विनोबा, इन दोनों विचारको के भावी समाज-रचना के सबद में 
सहमत हैँ परतु य॑ कसी भी मूल्य पर राज्य के उम्मूलन के लिए हिंसा नी 
स्वीकृति नही देव हैं । गाँवी और बिनोवा का साघन-शुद्धि पर सबसे महत््य- 
पूणे आग्रह है। टाल्सटाय का ईसाई, आध्यात्मिक नौर शातिदादी बराजकता- 
चाद प्रचलित ईसाई-घर्मे के पारपरिक सिद्धातो का विरोदी कौर ईसा के उप- 
देशो घर आधारित दास्तविक ईसाई वर्म का समर्यक ह। सह मानता है कि 
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व्यक्तिगत सपत्ति और राज्य दोनो ईसाई मत के प्रतिकूठ है* क्योकि राज्य 
की रक्षा के लिए सशस्त्र ब्योक्तरो की जरूरत पडतोी हैं जो ईमा के “बुराई का 
प्रतिरोध बल से मत करो ' के विरुद्ध है ठया व्यक्तिगत सपत्ति म कु जल्प- 
सरयक बहुसरपकों के श्रम रु उपाजित धव को विल्यसिता मं खर्च करते है जो 
ईसा के मानवचन्नातृत्व भौर दानशील्ता के विन्द्ध हे। परतु टाल्सढाय में 
भावी समाज का वोई चित्रण नही किया है और न उसके लिए कोई व्यवस्था 
दी है। गाघवी न भी भावी समाज का कोई पूण दित्र नहीं खोचा था फिर 
भी तात्कालिक रुप से अह्सिक राज्य की व्यवस्या उन्होने दी थी । बिनोवा ने 
भावी समाज का एक मरोठा चित भ्रस्तुत कर अहिसक साधन से राज्य की शक्ति 
को कम करने की पद्धति भी दू ढ निकाली है। फिर गाधी और बिनोवा का 
सत्याग्रह निष्क्रिय प्रतिरोध से भिन्न तथा अपन बाप मे काफी सक्रिय सिद्धात 
है। पुन ग्राधी ने अतिम रूप स यह स्वीकार किया था कि पूण अहिसक 
राज्य आर्थाव्‌ राज्यविहोन समाज रेखागणित के विदु के समान है जिस प्रात 
नही किया जा सकता है। अत उन्होंने केवल हिसा पर आधारित राज्य का 
विरोध क्या है राज्य का नही । यदि वे राज्य का विरोध करते ता स्वराज्य 
भी नहां चाहते परतु वे सर्वोदय समाज के लिए. राजनैतिक स्वतत्रता आवश्यक 
मानते थे। बिनोवा ने भी दल्गत राजनीति का विरोच क्या है लोकतीति 
मे! समर्पव राज्य का नहीं। इनसे यह स्पष्ट है कि गराणो कौर विनोबा के 
राजनैतिक विचार में सभी प्रकार के अराजक्तावादिया के कुछ शुभ भण आते 
हैं परतु किसी भी प्रकार के भराजक्तावाद से उनका तादात्म्य स्थापित नहों 
जो सकता है। 


चाबी और विनोता का विचार साक्स और लनिन के समाजवादी तथा 
विकासवादी जराजक्तावाद से भित्र हे। आधुनिक अराजकतावादियों म भित 
'साक्से राज्यविहीन समाज को स्थापना करने के लिए शोषितों की तानाशाही 
सता शक्ति प्रयोग कुछ काल सक आवश्यक मानते है परत गाँवी और विनोबा 
के चिंतन मे राज्य को शक्ति के सयठत को थोड़े दिनो के लिए भी आवश्यक नहीं 
माना जाता है राज्य के समाप्तिकरण का काय छुरत अहिसक साधन के द्वारा 

१. उपरिव्‌ ए० ब३६॥ 
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शुरू कर दिया जाता है ।! विनोवा साम्यवादियों की भाँति यह भी माश्वासनाः 
नही देते हैं कि सर्वोदिय-समाज के द्वारा झत्ता ग्रहूण करते पर राज्य स मुक्ति 
होगी । राज्य से मुक्ति वे ऊिए वे हर ज्यक्ति के श्रयत्व को सामूहिक समाफि 
पर बल दते हैं 


बस्लतुत गाँवों नौर विनोवा के विचारों म एश" कौर राजनैंदिक बहुर- 
वादियों खो भाँति निरपेश्त सावभौमता का विरोव क्या गया है तो दुसरी ओर 
आदर्श के रूप में अराजलताबाद की कल्पना की गइ है। सावन की परवितता 
का सदैव ख्याल रखता गया है ॥ सिद्धास की विक्रासशीलता के लिए प्यास 
स्वान है। व्यविति कौर समाज के सबंध का विचार सतुल्ति है तथा बहिसिक 
राज्य के 7ए स्वावीन सस्यथालो स मिर्मित सरछ और ग्रामीण राज्य की भावी 
सोजना है । अत इनका विचार समनन्‍्वयात्मक है जिले जराजक्तायाद श्हना 
अनुचित होगा । 


६ ट्स्टीशिप का दर्शन अधिसिक राज्य पद्धति को घारणा के साथ 
समाज कौ नवीत आर्थिक-सरचना के सवध मे गाँवी वा ट्रस्टोशिप सिद्धांत 
विशप रूप से मालक्यित और आर्थिक वितरण के प्रश्न पर नेतिक जौर अ्ट्सिक 
समापान का एक प्रयास है॥ वत्तंमान समाज की आर्थिक-व्यवस्था के सबब 
मे मुल्य रुप स दो विचार प्रचलित हैं--व्यक्तिवादी और समष्टिवादी या पूजी- 
वादी और समाजवादी विचार । व्यक्तिवादी-यू जीवादी विचार उत्पादन के 
व्यवितात स्वामित्व का समथन क्रता है जिसमे व्यक्ति को अपनी क्षमता भर 
उपाजन करने का पूर्ण अविकार प्रास है। ऐसी बर्थ रचना का मुस्य आधार 
माय और पूत्ति का नियम है। इस शछक्ार की आार्थिक व्यवस्था का आवश्यक 
परिणाम जतिस्तवा, उपनिवेशवाद, असोर जौर गरीब के बीच विपमता, शौपण 
मोर स्वायेपरता है । परतु इसकी एक विशेषता है कि यह व्यक्ति छो. अवनी 
शक्ति भर उत्पादन करन को श्रेरित करता है। उत्पादन पर क्सी प्रकार का 
अनावश्यक प्रतिवव न ल्याने से राष्ट्रिय भाय की वृद्धि होती है। इस प्रकार 
को आर्थिक सरचना अमेरिका जैंसे देशो म है। समाजवादी दिदार पूजीवादी 
व्यवस्था का धोर विरोधी है। यह व्यक्तिगत स्त्रामित्द को हो शोपण शा मूछ 
क्परण मानता है। अत उत्पादन और वितरण के कार्यो को राज्य के हाथों 
सौपता है) ऐसी व्यवस्था म व्यक्ति की स्वाभाविक उत्पादन वी प्रेरणा समासत 


हो जाता है ठथा वह झपनी सारी ह्वतत्रता खोकर यत्रवत्‌ जीवन व्यतीत 
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नकरता है ॥ आदविक विषमता को मिटाने के छिए इसमे हिंसा का भी सहारा 
लिया जाता है जो समस्या का वास्तविक और उचित समाधान नहीं है । 
परतु इस प्रणाली की एक विशपता है कि यह अध का वितरण व्यापक खूपसे 
सपूण समाज मे करना चाहता है। इस विचार के समथक रूस और चीन 
आदि साम्यवादी देश माने जाते हैँ। इन दोनो स॑ भिन्न एक तीसरे पशकार का 
हृष्टिबोग भी है जिसम नाथिक जीवन को तिरस्कृत कर परलोकमुखी जीवन 
व्यतीत करन की आकाक्षा है। वास्तव मे यह पलायनवादी विचार है जिसका 
आधार सरन्‍्यासवाद ही है। इस प्रकार के विचार में सरल और त्मागमय 
जीवन को ही उचित समझा जाता है। आधिक उत्पादन और प्रगति का ही 
उपेक्षित किया जाता है $ इस प्रकार की इृष्टि मे सारी अच्छाइपो के वाचजुद 
सामाजिक और भौतिक पास्तवविता का तिरस्कार होता है । 


ट्रस्टीशिप के सिद्धात मे गाघी ने ऊपर के तीनो सिद्धातों की बुराइयो का 
चरित्याग कर उनकी अच्छाइयो को ग्रहण क्या है। पू'जीवादी व्यवस्था का 
ड्यवितगत स्वामित्व और उसका अभिक्रम, समाजवादी व्यवस्था का समाज- 
रल््याण औौर परलोक्वादिया की थयय॑ विमुखता और त्यागमय जीवन--तीनो 
क्वा एक साथ मिलन टस्टीशिप के पिद्धात म होता है। इस धारणा मे गीता के 
अपरि ग्रह ओर समत्त्द भावना, कानून के टूस्टीशिपनं और ईशावाप्य के “तन 
स्थक्दन* भ्रु जीथा ” का अपूर्व समन्वय हो जाता है । यहाँ व्यक्तिगत स्वामित्व 
समाज के पविन घरोहर के रूप मे रहता है। अत सामानिक सपदा भोग 
के लिए नहीं वल्कि जन-कल्पाण के छिए ही माना जाता है। इसीलिए यहाँ 
साल्कि और मजदर के बीच वर्ग-सघर्पे नहीं वल्कि एक नवीन सबंध वी कल्पना 
की गई है जिसमे दोनो के वीच हितेवय का भाव रहता है। मह भमीरो गौर 
यदीबो के बीच विषमता को मिटाने का अहिसक-समाजवाद है ४ इसके द्वारा 
ध्रूजीपति को सुधार का एक सुअवसर" भ्रदान क्या जाता है, यह विश्वास 
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रखकर कि मानव स्वभाव वदर सकता है। इसम स्वार्थ जोर सम्रह के लिए 
उत्पादन का निपेव* और सामाजिक आवश्यक्तानुकूर समाज हित के लिए 
उत्पादन का भाव है।* 


गाँधी के अनुसार ससार की सभी वस्तुओं का वाह्तविक मालिक ईश्वर है* 
जिसने इसका सृजन क्या है । “ सपत्ति सब रघुपति क माही!” । “सबब भूमि 
मगौपाल वौ??। उससे विश्व का सृजन ब्सि एक व्यक्ति के लिए नहीं क्या 
बल्कि समस्त प्राणिया के लिए क्या हैं ।* वह सर्वंशक्तिमान होन हुए भी 
सप्रह नहीं करता है, रोज का काम रोज करता है ।+ मनुष्य ठसी इश्वर का 
एक छोटा-न्सा रूप है, अत उस भी उत्पादन समाज हिंत की भावता ख्र करता 
आाहिए, स्वाय को भावना से नहा । ईश्वर वी भाति ही उस भी भविध्य के 
रिए सग्रह नहा करता चाहिए। अपनी जावश्यकता की पूर्ति के वाद जो वन 
बच जाय उस अपना नही मानकर टुस्ट मानना चाहिए तथा उस संपत्ति का 
सहपयीग समाज हित और राज्य टिति" भ करना चाहिए । यदि इस प्रकार 
बाग विचार समाज में छठ हो जाय, तो गावी का यह हढ विश्वास है कि 
समाज म भा्ययिक बिपमता सिठ कर रहगी । 


ट्ृस्टीशिप के सिद्धात म आर्थिक विषमता सिंटान का श्रयत्त बलपूर्वक 

हिंसा के जाथार पर नहीं, विचार-परिवत्तन और हृदय-परिवत्तन के आधार पर 
क्या जाता है ॥“ गाँधी की यह मान्यता है कि यदि राज्य हिंसा बे. आधार 
पर पू“जीवाद का दमन करती है, तो समाज मे कभी भी अहिसा पनप नहीं 
सकती है। यद्दि व्यक्ति ट्स्टीशिप के खिद्धात का पालन नहीं भी करता है 
तो राज्य की तुलना म यह कम हिंसा है।* अत द्रस्टीशिप के विचार पा 
प्रचार ही सामाजिक आथिक विषमता को दूर कर सकता है। गाँवी यह्‌ 
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मानते हैं कि विना हंदय परिवत्तंन और विचार परिवत्तन के कानुन के द्वारा भी 
सच्चा समाजवाद नहीं छा सकते हैं। जत सबसे अधिक महत्त्व ट्रस्टीशिप के 
पक्ष में जतमत तैयार करने का है। यह सपत्ति ओर व्यक्तिगत स्वाभित्त्व के 
मुल मे हो प्रहार है। म्ुए्य वस्तु भूल्य-परिवत्तन है। जब सपत्ति संग्रह का 
मुल्य समासत हो जायगा तो फिर इसके दोष स्वय विदा हो जाएग। जबतक 
सत्ता प्राप्त नही होती है तबवतक हृदय-परिवत्तंत का काय अनिदाय रूप से और 
सत्ता प्राप्त करने पर ऐच्छिक रूप स होना अतिवाय॑ है ।९ 


गाधी समाज को एक परिवार के रूप म देखत है। परिवार म हर व्यक्ति 
की क्षमता एक समान नही रहती । अत हर व्यक्ति एक समान उत्पादन नहीं 
बर सकता । परतु जो कुछ वह उत्पादन करता है उसका एक ही मालिक 
उस परिवार का सुखिय्रा है जो उस सपत्ति का उपयोग समस्त परिवार क छिए 
करता है। ठीक उसी श्रकार समाज मे भी शक्ति की विपमता के कारण 
उत्पादन की विषमता होगी। इसलिए व्यक्ति को अपनी शक्ति तथा मघा के 
अनुकूल करोरा के उपाजन करने का अधिकार है।* गावी समाज मे समता लाना 
चाहने है, परतु ऐसी समता नही छाता चाहते जिस्म व्यक्ति अपनी मधा का 
पूरा उपयोग ही न कर सक्ति । यदि व्यक्ति की शक्ति और मधा को बकाम बनतान 
बाली समता लाई गई तो बह मृतवत्‌ समता होगी जिसमे समाज जीवित नही 
रह सकेगा ।* अत गाबी का यह सुझाव है कि व्यक्ति उपाजन अपनी शक्ति 
और मेघा भर करे परतु उसका उपयोग समाज हित के लिए हो। उत्पादत 
का अधिकाश भाग राज्य के वल्माण मे खर्चे हो। इसी अकार वितरण की 
समता का यह अर्थ नहीं कि दम आवश्यक्ता और अधिक आवश्यकताबालों कौ 
एक समान ही मिले । पाचन क्रिया कमजोरवालो को और अधिक पचानंबालो 
को समानता के नाम पर एक समान भोजन नहीं दिया जायगा ।_"ँं समत्ता का 
लय॑ अधिक से अधिक समता है। इसीलिए गाँधी निम्नतम परारिश्रमिक और 
उच्चतम आय की निर्धारित करना चाहत थे तथा समय-समय पर उस बंदर 
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चर धीरे-पीरे विषमता कम करना चाहते थ।' गाँची यह तय नहीं करना 
चाहते कि धौन व्यनित क्तिदा समाज टिक में देगा। एक सौं रपये कमानेवाला 
चचास रुपये श्रमिक को देने के लिए बाघ्ष्य है तो करोड़ों उपाजित वरनेवांला 
करल एक प्रतिशत का ही हकदार हैं।* ज्त्त मुख्य चीज उत्पादक वी 
लावश्यक्ता ही है। अपनी आवश्यकता स खजिव रखने का उत्पादक को 
अधिकार ही नहीं है । 


यहाँ यह प्रश्त किया जा सबता है कि यदि व्यक्ति अपती आवश्यकता से 
अधिक रख ही नहीं सकता तो वह क्रोडो की सपत्ति क्‍यों उत्पन्न करेगा ? 
फिर जौ करोटों की सर्पात्ति उत्पन्न करेगा दह बिना हिंसा और शोपण के 
सभव ही नहीं है। अंत ट्रस्टीशिप के बदले घन कम उत्पादन करने की ही 
क्‍यों न शिक्षा दी जाय ? इस प्रश्न के उत्तर मे गाँवी का यह कहना है वि 
वित्त वी ठृष्णा नही फरना ही सर्वोत्तम है ।* इसीलिए उन्होने क्षपने ब्यकविति- 
गत जीवन मे इस इच्छा का त्याग क्यि7 । परतु थे जानते ये कि ऐसा सभी 
नहीं कर सक्‍ते। अंत एक भोर स्वामित्व उनके हाथ मे रह ताकि उन्हें 
सतोप हो भौर अभिकाधिक सपत्ति उत्पादन के लिए प्रेरणा मिलती रहे लेक्नि 
इसवा उपभोग वे समाज के लिए दर्ें। इसस उनकी घमर्म-भावता भी पुष्ट 
होगी--उनके “स्व! को भी सतोप मिछेगा । अत बुदछु व्यक्ति जो पहड़े से धन 
जमा पर चुके है तथा धन सप्रह करने वी इच्छा वा त्याग नही कर सकते हैं 
उनके लिए ट्रस्टीशिप का सिद्धांत लूगग्रू होता है। इसके पीछे व्यावहारिक बुद्धि 
लगा बल है।ईे 

दूसरा प्रश्व यह क्या जा सकता है कि अनुभव से यह सिद्ध होता है कि 
खडे-बडे सत महात्मा हुएं परतु पूजीपति के हृदय का परिवर्तन नहीं कर सबे । 
श्षत यह कोई जछरी नहीं है कि जमोदार या पू'जीपति स्वेच्छा से अपनी 
सपत्ति को गगेवों की सेवा में लगायें । एसी स्थिति मे समाज को विपमता 
सर्देव ज्यो-वी-त्यो वनी ही रहेगी। गाँवी इस प्रश्न का भी सु दर उत्तर देते 
हैं। उनके अनुसार जमोदारो यौर पूजीपतियों की सत्ता श्रमिको के सहयोग 
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पर नाजित है ।* यदि श्रमिक वर्ग उतका सह्याग वरना वद कर दें तो वे 
विपुल घनराशि इक्टठा नहीं कर सकत है। अत यद्रि वे मजदूरों के प्रति ट्रस्टी 

का बर्ताव नही करते है तो श्रमिका मे अहिंसव असहंयोग करन वी शिक्षा दी 
जा ग्रक्‍ती है और इरामे वाध्य होकर उन्हे ट्स्टी का जाचरण करना पडेगा ।* 

दूसरी बात यदि पचायती राज की स्थापना हो जाती है नौर जतमत द्रल्टीशिपः 
के पक्ष म होता है तो पू जीपति जनमत का विरोव कर टिक नहीं ख़कते।* 

यदि इतने पर भी व्यक्त म ट्रम्टीशिप को भावना का विकास नहीं होता हैं 
तो राज्य को यह अधिकार होगा कि जनहित के लिए कम सेनक्रम बल प्रयोग 
और हिंसा का सहारा लेकर उनकी सणत्ति का अपहरण कर लेईं, अथवा उसका 

कमीशन तय करे ४ इस प्रकार यह स्पष्ट है कि गाँधी का यह सिद्धात 
कल्पवालोक का श्रत्यय चही बल्कि व्यावहारिक सिद्धात है। परतु इसवी 
व्यावहारिक्ता उत्तम सम्कृति पर आयारित है। यह ठीक है कि इसका नाचरण 
करना कठिन है, परतु यदि सिद्धांत सही है, ता इस दिला मे प्रयत्न ही उचित 
है। बिना किसी सकरता और विफस्ता का विचार किये नर्टिसा का पुजारी 
इसका आचरण करेगा। गाधी भी इस दात से अवगत है कि पूर्ण ट्रल्टोशिप कप 
पालन रेखागणित के विदु क समान है जो कभी वास्तविक नहीं हो सकता; 

परठु उनका यह भी विश्वास है कि थदि इस दिशा म॑ प्रयास किया जाय तो. 
धीर घीरे प्रेस की गांजा समाज मे बढने लगेगी जौर हमे यट विश्वास होने 

छूंगेगा कि इससे वढकर पृथ्वी पर समता लान का दूसरा कोई उपाय नही है।* 

गाली का यह भी विश्वास है कि चूक इस सिद्धात के पीछे घर्मं और दशन वाः 
आधार श्रास्त है/ अत सभी सिद्धात समाप्त हो सकते हैं लकिन यह सदैव संत्या 
रहेगा ।। इसके द्वारा एक सार्वभौम जीवत-पद्धति वा विकास होगा जिसमे: 
लोग अपने पडोसिया के लिए खिता करण [६ ) 

हरिजन, १२०८०४०, १० 5६० ६१। 
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डर३े७ ] गाँघीवाद को विनोदा वो देन 


माकक्‍्संवादी विचारक आशिक समता लाने के लिए वलपूर्वक पूजीपतियो 
वी सर्पत्ति वा अपहरण करना चाहते हैं। अत मे व्यक्तिगत पू*जीवाद समाप्त 
तो होता है लेक्नि पूजजी के लिए व्यक्तिगत स्पृह्दा नही जाती। व्यक्ति का 
जीवन-मूल्य नही वदलता। बत गाँवों पू*जीपतियो का सास्क्ृतिक परिवर्तन 
करना चाहते हैं जिसमे वे अपने को सवा कौर सग्रह वी वृत्ति से बलंग कर 
“घन रहते हुए. भी अमसिको का सरल जीवन व्यतीत कर सरके* ओर श्रमिकों 
च्को ऐसा अनुभव हो कि पृ“जीपति भी उसी के समान हैं ॥ उनमे इस चेंवना का 
(विकास हो कि जो सपत्ति उतके पाद है, उसमे वे फेव् जोने भर के लिए 
हकदार हैं, बाकी सपत्ति समुदाय वी है। इसमे एक छात्र यह भी है कि 
हमे न केवठ पू'जीपतियो को पूजी प्राप्त होतो है वल्कि उनवी व्यवस्था कौर 
व्यापक-बुद्धि का भी लाभ होता है। 
माक्‍्सवादी विचारक समता लाने के छिए पूजोपतियों के प्रति अतिशोत 
खा भाव रखते हैं। गांघी पूजोपति के प्रति न तो ईर्ष्या रखते हैं और न 
अतिशोष वा भाव रखते हैं। दे केवठ पूजीवादी व्यवस्या का उन्मूलन करना 
आ्नाटते हैं ।* माक्‍सवादियों का यह विश्वास है कि केंद्रित उत्पादन और 
वितरण की व्यवस्था से आयिक विपमता मिठाई जा सकती है॥ गाँवो वा 
यह विश्वास है कि विकेंद्रित उत्पादन की व्यवस्था से ही जाथिक विपमता 
वमिटाई जा सकती है। समाजवादी पूजोवादी व्यवस्था वदलने के लिए जनता 
मे हिसा की शिक्षा देते हैं॥ केंद्रोकरण वे मूठ मे ही हिंसा बैठी हुई है जिसका 
चीभत्स रूप आज हम दुनियाँ के बौद्योगिक राज्यो मे देख रहे हैं। इसलिए 
ओी विकेंद्रेकरण जधरी हैं। गाँवी पूजीवादी व्यवस्था को बदलने के लिए 
अ्श्रमिको मे अषिंसकक्‍-असहयोग का प्रशिक्षण करना चाहते हैं जिसमे श्रमिक अपतो 
नही शक्ति का विकास कर परिस्यिति में अनुकट परिवत्तेन ले आते हैं, हिसा 
न्चरने की जरूरत नहीं पड़ती है। याँती ट्रस्टीशिप के खिद्धाद के द्वारा आय 
वका समान वितरण करना चाहते हैं । वे तो वकील, डाक्टर, हाय-कारीगर और 
आेह्तर--सब के समान वैतन की बात करते हैं। परतु समाजवादी विचारक 
जआायद ही समानता का समर्थन करते हैं। इससे स्पष्ट है कि समाजवादी 
अक्रिया और गाँवीवादी भ्रक्तिया मे सुख्य रूप से दिसक साघधन ओर बहिसक 
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साधन का ही भेद है ।' गाँधी का सिद्धात समाजवादियो के सिद्धात की तुलना 
में काफी दूरदशितापूर्ण और व्यावहारिक है। गायी ट्ृस्टोशिप के सिद्धात को 
क्रेवल पू जीपति के लिए ही लागू नहीं करते बल्कि यह सभी पर लागू होता है । 
धन के अतगंत केवल स्थुलू धन ही नहीं जाते हैं बल्कि बुद्धि,+ शवित सभी घन 
के अतगंत ही जाते है। जत इलके सबंध म भी ट्रस्टोशिप का सिद्धात 
छागू होता है। इसका जाचरण व्यक्ति, समुदाय कौर राज्य--सभी के लिए 
अभिप्रेत है ॥ 


ट्रस्टीशिप के सिद्धांत के प्रति कई प्रकार के लाक्षेप लगाये जाते हैं। कुछ 
लोग इस यूटोपिया कहते है तो कुछ इसम गाँघी का पृ*जीपति के प्रति पक्षपात 
देखते हे । यह भी कहा जाठा है कि गाँधी यह नहा समझ सके थे कि पृ"जी- 
वादी-व्यवस्था ही शोषणपूर्ण नोर मानवतावाद के विध्द्ध है। यहाँ इतना ही 
कहा जा सकता है कि जिस प्रकार पूर्ण सत्य और सापेक्ष सत्य, पूर्ण अहिंसा 
और व्यावहारिक अहिंसा, राज्य निरपेक्ष-समाज और बहिंसक राज्य के बीच 
गाँधी ने भेद कर पूर्ण आदर्श को केवल सामने रखा है तथा व्यवहार और 
परिस्थिति के समुचित ज्ञान के आधार पर ही उस यथासभव रुप म॑ कार्य मं 
परिणत करने का प्रयत्न क्या है उसी प्रकार पूण ट्रस्टीशिप वा घिद्धात भी 
आदर्श है। व्यवहार परिस्थिति के अनुकूल है, अत क्सी प्रकार की आलोचना 
इस सिद्धात्त के विस्द्ध टिक नहीं पाती है+ डा० राममनोहर छोहिया ने तो 
भारतीय ससद में कानूनी टूस्टीशिप वा बिल भी पेश क्या धा जिसस यह 
प्रकट होता है कि इसका व्यावहारिक रूप भो है। बाज माल्क्-मजदूर क॑ 
नित्य प्रति सघप और घनधोर दारिद्र य के बीच देभव के वोभत्स भ्रदशन को 
देखकर मानवता जाग रही है। फ्रास और यूरोप के कुछ देशो मे कुछ माल्कि 
अपने कारखाने मजदूरों वो सौप कर उनके ट्रस्टी बन गय हैं । 

२ विनोबा और विश्वस्त वृत्ति विनोबा के अनुसार सही अये मे 
द्ृस्टीशिप सिद्धात का अभिप्राय है, शरीर, बुद्धि और सपत्ति--तीतो में से जो 
भी प्राप्त ही उत्त सबके हित मे लगाना ११ किसो भी परिस्थिति में यह क्षपरि 
ग्रह का उत्तम उपाय है।*ं परतु शुरू स ही “ट्रस्टीशिप! शब्द का प्रयोग 
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४३६ ] गाँधीवाद को बिनोवा की देन 


शर्त अर्थ में हो रहा है, अत विनोवा इस झब्द के बदोः 'विश्वस्त-वृत्ति” शब्द 
का प्रयोग करते हैँ १९ उनते अनुसार विश्वस्त-वृत्ति का बर्थ है--दूधरे पर 
विश्वास रखते हुए जीना ।* वे इस वात का समव॑ंन करते हैं कि व्यक्ति को 
क्सिी के ऊपर आाश्चित नहीं रहना चाहिए, परतु इस स्वावछ॒बन के सिद्धात का 
यह अर्थ नहीं है कि वह दूसरे पर भरोसा रखना छोड दे । यदि हर व्यक्ति 
डूसर का भरोसा करना छोड द तो ऐसो समाज रचना “नरक वी योजना 
होगी!। अत विश्व॒त्त चुत्ति का जथे है--माँ-चाप को सतान पर, सतान को 
मान्वाप पर, पड़ोसियो को पडोसिया पर तया भिन्न भिन राष्ट्री को एग दूसरे 
पर विश्वास होना चाहिए। इस प्रकार की विश्वस्त-वृत्ति को शिक्षण से 
परिपुषट्ट क्या जा सकता है। विनोवा उस समाजवादी रचना को “बौद्धिक 
थवारस्य!”” कहते हे जिसम सारे समाज को एक साँचे मे ढाल कर यनवत्‌ बताने 
णी योजना होती है जिससे दूसरे पर विश्वास ऋरने की जावश्यकता न हा। 
परस्पर विश्वास पर आावारित समाज रचना के #िए “बिविव शक्तियों का 
मुसवादी समोजन” आवश्यक है ।ऐएं “लोक-्सग्रट” और “व्यक्तिगत अपरिग्रह' 
का अर्थ भी विनोवा विश्वस्त वृत्ति से अपनी शक्ति का सबके भल्ते के लिए 
उपधोग वरना मानते हैं ।" इससे यह स्पष्ट होता है कि गाँती जहाँ मुख्य रूप 
से सपत्ति क सवछ म द्रस्टीशिप का विचार करते है वहाँ विनोवा सभी प्रकार 
वी शक्तिया के सामाजिक उपयोग पर सधिक बल देते हैं। गाँधी कानून के 
ज्ञाता होने के नाते ट्रस्टीशिप शब्द पसद करते हैं, विनोबा सम्यासी होने के नाते 
+विश्वस्त-वृत्ति शब्द पखद करत हैं। गाँती के लिए ट्स्टोशिप का सिद्धात 
मुख्यत एक सामाजिक सार्थिक आवश्यक्ता और व्यावह्मरिक बुद्धि का परिणाम 
है। विनोता विश्वस्त वृत्ति को सामाजिक रचना का स्वायी मूल्य तो प्रदान 
करते हैं किंतु इसके मूठ मे मैतिवता और आध्यात्मिकता पर विश्लेप बढ प्रदान 
करते हैं। 


दस सबव मे दितोया की सबस वी देन यह है वि वे गाँधी के ट्रस्टीशिप 
घिद्धात का विनियोग सामाजिक रचना के क्षेत्र म बरते हैं तय इसी आधार पर 
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आूदान, प्राम-दान इत्पादि धवारणाओ का विकास करते हैं। गावी ट्रस्टीशिप 
के सिद्धात के अतगत वितरण का निश्चित विचार षास्त्रीय रूप स पतलवित॑ 
नदी कर सके थे । विनोबा ने भृदान, सपत्तिदान और ग्रामदान नादोलत से 
कितना समात्र के तिमित्त देना है--इसे तय किया है। दान के द्वारा भूमि, 
सर्पत्ति वी समस्या का हल निकाठता जोर स्वावलबन युक्त परस्पर विश्वासपूर्ण 
समाज की रचना की कल्पना करना ट्रस्टीशिप का व्यापक प्रयोग है । 


फिर विनोबा के “दान? और याँवी के ट्स्टीशिप सिद्धात मे मुख्य रूप से दो 
बातो वा भेद है।' ट्रस्टीशिप के सिद्धात मे नाम माज्र के स्वामित्व वे 
वल्पना है क्योकि सपत्ति के उपभाग म भी सामाजिक हित के सिद्धात्त के द्वारा 
यह निर्धारित होता है तथा सपत्ति के उत्तराधिकार के निर्धारण मे भी ध्यक्ति 
का पूरा वश नहीं चलता है, बतिम रूप स॑ राज्य के द्वारा उसका निर्धारण 
होता है। फिर भी कानूनी रूप स॑ व्यक्ति को अपनी सपत्ति पर पूरा हक 
रहता है। भूदान सपत्तिदान और ग्रामदान म॑ व्यक्तिगत स्वामित्व नाम मात्र 
के िए भो नहां रह जाता है। यह ठीक है कि सुलभ प्राम-दान मे कुछ 
व्यक्तिगत स्वामित्व का अधिकार मिलता है परतु यह केवल «प्रावद्वारिक बनान 
के लिए। पग्रास-दान म कानूनी रूप स सारो जमीन वी मारूकियत प्राम-सभा 
क॑ जिम्म चली जाती है, “यक्ति को जमीन की खरीद बिक्री का कोई हफ नहीं 
रह जाता। इस भ्रकार ग्राम द्वान का विचार कानूनी ट्रस्टीशिप का ब्यावहा 
रिक पक्ष है। इसी प्रकार सपत्ति और श्रमदान मे भी निश्चित रूप स 
उत्पादन का चालोसवा भाग और भहीने मे एक दिन का वेतन चला जाता है । 
अंत जहाँ गाँधो व्यक्तिगत स्वामित्व मं थोडे काल के लिए विश्वास करते ह, 
विनोबा उसे तुरत समाज के हाथो सौंप द॑ना चाहते है । 

धूसरी बात यह है कि गाँधी ने कवछू इतना कहा था कि द्ृस्टोशिप का 
सिद्धात सभी लोगो पर छागम्रू होगा ।* परतु विज्वेप रूप स उन्होंने इसे धनी, 
जमादारो और पूजीप तियो पर झाग्र किया। बिनोवा भुदान-ग्रामद्दान मोजना 
के अतर्गेत धनो-गरोब सभी से दान छेते हैं। अत इन्होने ट्ृस्टीशिप का 
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प्रयोग सभी छोगो पर वास्तविक रूप से किया है। वस्तुत ट्रस्टीशिप के द्वारा 
ग्रांधी भी एक सावंभोम जीवन-पद्धति का निर्माण करना चाहते थे । परतु ऐसा 
नही कर सके। विनोबा ने वास्तव मे इनकी इस छिपी भावना को साकार 
रूप देने का प्रयास किया है। सबसे दान छेना वस्तुत एक सार्वभीम जीवन 
और समाज पद्धति का ही तिर्माण करता है जिसपर हम भूदान, सपत्तिदान, 
ग्रामदान भादि के सद्भ॑ मे विचार करेंगे । 


9 


पज्यघ्डब्तन स्थधछ्यथान्य 
७ 


७छ 
्‌'ः 
स्तच्नाज्जन्ख्ट्छान्-च्टे 


(ब्राँसि-वइर्छाच्त ) 


स्तच्ताज्ज-व्हच्यच्च-प्ट 
ऋऋषालि्ति- |." 
ल्ट्च्ास्व 

९ (क) विषय-प्रवेश 

व्यक्ति और समाज के बुछ स्थायी और शाश्वत तत्त्व होने हैं जिन्हे बदलते 
की कभी जावश्यकता नही पटतो है। उनकी उपयोगिता सर्वकालीन होती है । 
स॒त्य और अभहिसा ऐसे मूल्य हैं जिनसे समाज को विलग नही क्या जा सकता 
है--गाँबी जौर विनोबा का यह हृढ विश्वास है । ऐसे मूल्यों और सिद्धाता 
का सातत्य (5०४५८पा१६) रहता है। परतु व्यक्ति और समाज की मना- 
बूत्तियों, जीवन पद्धतियों, चेतनाआ ओर सामाजिक सस्याओ को रचता को 
कभी-कभी हम पूर्ण जीवन के सिद्धातो के मनुकूल नहीं पाते है। ऐसी स्थिति 
मे समाज म व्यक्ति के व्यक्तित्व, उसकी सस्कृति और सामाजिक परित्थितियों 
मे परिवतत छाना जनिवाय हा जाता है--चाहे यह परिवर्तन घुधार के द्वारा 
हो अथवा पूर्णरूपेण तात्काल्कि स्यितिया के परिवतन से हो । यदि सामाजिक 
परिवतन जाशिक, अचतन और क्रमिक रूप से होता है तो इसे साधारण परि- 
दतेत कहते हैं जिसे “विकास” या “सुधार” शब्दों के आाधार पर समझ सकते 
है । परतु जब सामाजिक परिवतन चेतन रूप से, पूर्णरूपेण एकाएक कर दिया 
जाता है तो ऐसे परिवतंन को क्राति बी सज्ञा दी जाती है ।' गाँधी और 
विनोया कै समाज परिवतन के सिद्धातों मे यद्यपि आशिक रूप से कुछ भेद है 
फिर भी हम इन्हें मूल्त क्रातिकारों परिदर्तन ही मानेंगे भले ही इनमे कुछ 
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सुधारवादो तत्त्व क्यों न हो॥। इस समन्वयवादी विचार भो कहां जा सकता 
है । अब हम एक एक कर याँघी जौर विनोबा के विचारों का अध्ययन करेंग । 
(ख) गाँधी विचार 

2 सामान्य विशेषवाएँ गॉाँपी-दर्शश म सदसे अधिक प्रमुखता उनके 
समाज-परिबतेन के ग्रिड्धात को गिली है जिसने केवल भारत को ही नहा विश्व 
मानव को भी आकर्पित किया है। इनके सिद्धाद की यह विश्येपता है कि यह 
समाज के क्सो एक पहलू के परिवर्तेत पर वछ नहीं दकर उसके समस्त पहलुओं 
के परिवतंन पर बल दता है । कसी भो सामाजिक व्यवहार के मुख्यत तीन 
पहलू होते! हैं--अत्तित्व, समाज भौर सम्हृत्ति। व्यक्तित्व का अय॑ है कि व्यक्ति 
सामाजिक जगत में अपने को क्सि प्रकार सबवबित करता है। समाज स तात्पर्य 
समाज के विभिन्‍त समुदायों मौर सस्याद्रों के आपसी सबब से है । ज॑से जाति, 
बगें, यात्र, समुदाय इत्यादि | इसक अवगत उन पद्धतिया का विचार जाता है 
जिसके द्वारा फाथिक राजनैतिव और सामाजिक रस्याएँ एक दूसरे के साथ 
व्यवहार करतो हैं। संस्कृति से मराकेतिक सत्रों वा बोध होता है जिध्रमे समाज 
के सदस्य भाग लेते हैं । यह मानव के चरम मूल्यों का परारिभाषित करता है 
तथा उचित अनुचित का खिद्धात निरुपित करता,है । दसके अतगंत धर्मों और 
नीति सभी जा जात हैं । फ्रायड व्यक्तित्व परिवतन पर बढ़ देते हैं तो बाल 
साक्से समाज अर्थात्‌ आाथिक सस्प्रानों के परिवतन पर॥ कुछ लोग ऐसे भी 
हैं, जैसे कलाकार, जिनका यह दावा है कि कैवल्ठ मूल्या म परिवर्तेन हो जाने 
स॑ अन्य सभी अों में परिवर्तत हो जाता है। नो ब्यक्तित्व-परिवर्तत पर बल 
दे हैं वे परिवर्तंत के लिए शिला कोर मनतोचिक्तित्सा के लिए तर्क देते हैं, जो 
समाज-परिवर्ततन पर बल दते हैं व आधिक क्राति, तकनीती विक्रास और 
राजनैतिक रचना में परिदर्नत पर बल दते हैं तथा जो सास्द्वेतिक परिवर्तन पर 
बल देत हैं वे शिक्षा क द्वारा यूल्य परिवर्तेतन, समाचार-पत्र ढ्वारा विचार- 
परिवर्तत तच्रा घामिक और सास्कृतिक आंदोलन को समाज-परिवर्तन का 
साधन मानत हैं।+ परतृ थे सभो सिद्धात एकामी हैं | समसामयिक विचारकों 
मे काम्त, मक्यिावेली, हेगल, शोपेनहावर, माक्स तथा फ्राय”--सभी के सिद्धातों 
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के द्वारा समाज के आशिक परिवतंन पर ही प्रकाश पड़ता है। गाँधी ने सपूर्ण 
समाज के अखंड परिवतंन पर बल दिया हे जिसे उन्हीने सर्वोदिय की संज्ञा दी 
है । उनके अनुसार समाज खड-खड कर परिवर्तित नही होता ।९ 


गाँधी के सिद्धात की दूधरी विशेषता यह है कि इसमे समाज-परिबरतेन के 
हूक््य को पवित्रता के साथ-साय साधन की पवित्रता का होता भी अनिवाय॑ 
है ।* यह उनकी साधन-साध्य एक्ठा के सिद्धात का निष्कर्ष हैं। इस्तोलिए 
जहाँ काछें माक्से उत्तम लक्ष्य को प्राप्ति के लिए हिंसक साधन को छूट दे सकते 
हैं वहाँ पाँछी समाज परिवर्तत के लिए अहिंसक भौर शातिमय साधन को ही 
अपनातें हैं। इसीलिए इनका मार्ग 'अहिसक क्राति का मार्ग! (१०४-५०९०६ 
7१८५ण०४०४) या जेम्स डब्लू डगल्स के शब्दों में * नीरब-क्रालिर 
(ए८४णघ्र०5 (9४7०घ४४ 50०0६०१८) है ॥ 


तीसरी विशेषता इस सिद्धांत की है कि यह परिवर्तेन की द्वँत प्रणाल्ली ४ 
में विश्वास करता है। मर्थाव्‌ समाज-परिवर्तन मे परिवर्तत का सचालक और 
परिवर्तंत की विपयवस्तु (व्यक्ति, समाज, राज्य इत्यादि)--रो तत्त्व होते है। 
इसलिए वास्तविक परिवर्तन के लिए परिवर्तक और परिवर्त्य--दोनो मे 
परिवर्तन हौना चाहिए | गात्री ने महिसक प्रतिकार मे सत्याग्रही और प्रतिपक्षी 
दोनो के हूंदय-परिवर्तत वी बात की है। दुर्भाग्यवश आाघुनिक समाज मे 
परिवतेको की सख्या में कमी नहीं है। परतु ये अपने को शुद्ध करना नहीं 
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नैतिक्ता के पाहन, स्वशासन तथा ऐस समाज पर बल देत है जो समता और 
स्व॒तत्रता पर आवारित हो ।' इसके अतिरिक्त विकेंद्रित समाज-ध्यवस्था, लोक- 
नीति की स्थापना ओर नीचे से क्राति के शुभारभ में दोवो वा हुड विश्वास 
है। परतु इन सम्रानताओं के आधार पर गाँधी के विचार को अराजक्तावादी 
विचार नहीं कह सकत । जहाँ भराजक्तावादी विचारक मुख्यत अनीश्वरवाद, 
चुद्धिवाद, भ्रकृतियाद, संटारदाद के समर्यक हैं तथा शोषक शोधित का भेद 
करते हैं *, वहाँ गाँधी का सिद्धात घामिक्रता तथा निरपेक्ष नौति पर आधारित 
है ।* ग्रांघी वा, योग, जाति धर्म का सघर्य नहीं चाहते । वे सभी के बीच 
सहयोग देखते हैं ॥ भराजक्तावादियो की भाति तुरत राज्य को समास्त करना 
उनका उद्देश्य नहीं है ४ इसलिए श्रीमती बॉनर्ट्राट गोपीनाथ घावन के 
इस विचार का ठीक ही खडन करती हैं कि गाँधी राजनैतिक थराजक्ता- 
चादी थे ।४ 


गाधी काछ॑ मार्क्स के इस रिद्धात का समर्थन वरते है कि भारथिक समा> 
जता के अभाव में रामराज्य वी स्थापना नहीं हो सकती है ।* परतु वे इस 
विचार स अस॒हमत हैं कि आायिक समानता हिंसा या अहिसा बिसी भी साधन 
से क्वाई जाय॥ गाँधी अह्सिक साधन के द्वारा हो परिवन लाता चाहते है 
चर्योकि हिसा के आधार पर कोई स्थायी परिवतेन नही हो सकता ।* 


यह स्पष्ट है कि गाँखी के समाज परिवर्तेन के सिद्धात को न तो समाज 
चादी सिद्धात कह सकते है, न अराजक्ताबादी गौर न विकासवादी | 
वस्तुत यह एक समन्वथवादी सिद्धात है जिसमे उपयु*क्त वादों के उत्तम 


[ एडलाएन्थाव, ("०णीि७), & एफफटा, कट[जार, 7+%6 
छधल्का6 -4क्काटक॥5 (>चकाते, प्रझठ टीवमव्मवेगा 77०5७, 497), छ 359 

2 ३7876 , 97 27-43 

3 उ89व4, 9 37. 

4 7७7, छए 39. 

95 फ्म्ककेणवाय, 7 ७, 72% (०७दुण्ट् ० एच८९०, 0% ७४, 
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उत्त्व विद्यमान है। इसीछिए श्रीमती वॉनडूराट कहती है ---“गाँलो को अपने 
को यधास्थितिवादी, उदारवादी, समाजवादों था अराजकताबादी के रूप में 
वर्गीकृत करने का घैयें नहीं होगा; वे ये सभी थे और इनमे से कुछ भी 
सही थे। वयोकि उन्होन अपने गहरे क्रातिकारी स्वरूप को कभी नहीं 
खोय। ।?”* कुछ विचारकों का यह कहना कि गाँधी परपरावादी थे--भी गरूत 
है। वस्तुत उन्होंने अपने सिद्धांत मे परपरा और आधुनिकता का समन्वय 
पिया है।* ऊब हम इन चविशेषताओ को सामने रखते हुए गांधी के द्िद्धातत 
के विभिन्न पहलुओ पर एक-एक कर थिचार करेंगे । का 


२ सिद्धात-विमांजन विभिन्न पहलुओों पर विचार करने के पू्॑ यह 
आवश्यक है कि हम जध्ययन वी सुविधा के छिए उनका विभाजन कर लें । पहले 
हम सपूर्ण सिद्धात का वर्गीकरण तीन वर्गों मे कर सकते हैं--(१) समाज-परि- 
वत्तैन का रक्ष्य, (२) उसका तत्र, और (३) उसकी प्रक्रिया । समाज-परियतन 
की प्रक्रिया के अतगत खडनकारी और विधायक दो प्रकार के विचार हैं | 
खटनकारी पक्ष भे विशेष रूप से आघुनिक भ्रजातात्रिक पद्धति और जन्य हिंसक 
क्रातियों वी आलोचना का विचार है। विधायक पक्ष मे मुख्य रूप से तीन 
सिद्धात है (१) नैतिक साधतो से व्यक्ति फे चैतन्य का परिवतन (२) रचता- 
स्मक कायक्रम और सर्वोदय से समाज-रचना का परिवतेन तथा (३) सत्या- 
ग्रह से सभी प्रकार के मतभेदो और सघर्षों का निराकरण । इन्हें हम आगे के 
पृष्ठ में सारणी के द्वारा इस प्रकार रख सकते है ॥ 
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समाज-परिवतेन 
| ॥ | 
लक्ष्य अक्रिया तत्र 
॥ | 
खडनकारी पल विघायक पक्ष शाति सता लाचायकुल. नई-साटीमः 
॥ 
प्रजाताचबिक पद्धति हिंसक क्राति का 
भर राज्य का निपेव नियेव 
| | | 
अन्याय का प्रतिकार समाज रचना चैताय-परिदतन 
सत्याग्रह परिवतन नैतिक प्रक्रिया 
रचनात्मक-वायक्रम 


१ समाज परिवर्तन का लक््य 

गाँधी बिचार जसा हम पहले देख चुके हैं कि भावी अपने समय की 
स्थापित सामाजिक सत्यामों लौर उनको मान्यताओं स असतुप्र थ। सर्वश्रथम, 
दक्षिण अफ्रिका मे उहें रगभेद-नीसि, उपनिवेशवाद पूजावाद' के शोपण और 
अत्याचार का १टु अनुभव हुला । फिर आधुनिक सम्यता के नाम पर श्रजातत, 
कानून, अग्रजी चिकित्सा, भारीमशौनी-सम्यता के नाम पर उत्पीडन और 
शोषण में भी उनका हृदय कराह उठा था । इसी प्रकार भारतीय समाज की 
चुभाछत नीति शरावखोरी, जात्ति प्रया, नारी के प्रति कठोर दृष्टि घम के नाम 
पर चटनवाते आयाय और शोपण तया अगजी शिक्षा स भी वे क्षुष्त्र हो चुके 
थ। बतमान' समाज म उन्हें व्यापक स्प स शोपण का दर्शन हुआ । उनके 
जनुसार गोपण का रे केवल किसी को अपन अधिकारों से वचित क्श्ना ही 
नही बल्कि चेतन रूप से उन अ्रवृत्तियो और मापदडो की स्थापता वरना है 
जिससे समाज में सशयपूण मुल्य को गौरव मिलता है। ऐस मूल्यो के कारण 
समाज म कलह, प्रतियोगिता, घृथषा और पाशविक शक्तियों को बढावा मिलता 
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है।' शोपण के बतर्गंत्त व्यक्ति-व्यक्ति के बोच, व्यक्ति औौर समाज के बीच 
त्या समाज और समाज के बीच मे चठनेवाले सभी प्रकार के शोषण आ जात्ते 
हैं ।* गावी के समाज-परिवत॑त का ल्थय शोषण पर आधारित सस्यथाओ का 
उन्मूलन कर एक आदर्श समाज की रचना करना है। वे ऐसे समाज की 
स्थापना करना चाहते हैं जिसका आधार अहिंसा हो, जिसमे व्यक्ति की 
स्वृतन्नता, समानता और गरिमा सुरक्षित हो तवा आपस मे सभी के बीच प्रेम 
और सहयोग को भावना हो । इस अहिसक समाज को उन्होने सर्वोदिष-समाज 
की सज्ञा दी ॥ इस श्रकार गाँधी के समाज-परिवतंन का लक्ष्य सर्वोदय समाज की 
स्थापना है, केवल अग्रेजी सत्ता का उन्मूलन नहीं। श्री जयप्रकाश नारायण 
के शब्दों मे---“सर्वोदिय समाज उस समाज की कल्पना थी जिसे भारत ने 
स्वतत्रता के २२ बर्षो के बाद भी प्रास नही किया है। यह वैसे समाज की 
कल्पना थी जिसमे शोषण नहीं होगा, राज्य जितना हो सके कम-से-कसम 
काय कर॑ सकेगा और जनता अपनो सुरक्षा स्वयं करेंगी। यह एक आत्म- 
पनियत्रित समाज होगा ।?!९ 

गाँवी अपने जीवन मे इस रूदव को प्राप्त नही _कर सके । राजनैतिक 
स्वतत्रत्ता तो मिलो परतु सर्वोदिय-समाज की स्थापना करना बाकी रहा । 

विनोबा का दामित्व विनोबा के समाज-परिवर्तन का लक्ष्य गाधी के इस 
अधूरे कार्य को पूरा करना है। गाँवी की भाति ही वे वतंमान समाज-व्यवर्पा 
में लोक शक्ति के उदय वो ज्ाशा नहीं करते । फिर भी वे गाँधी की भांति 
वर्तमान समाज को “शोपणपूर्ण समाज” नहीं माव कर “जज्ञानी समाज!! 
मानेंगे । इनको भाषा सोम्य है। यह भी कहा जा सकता है कि इनके विचार 
अधिक सोम्य हैं। जबतक समाज की रचना अज्ञान पर आछारित होगी 
तबतक गाँधी का लढ्ष्य पूरा नहो हो सकता ।॥ अतएव विनोवा ने भी झज्ञान 
पर आधारित सभी सस्याओ का उन्मूलन समन्वयात्मक नीति के आधार पर 
करना चाहा । गाँगो के निधन के बाद शीघह्न ही माचें में उन्होंने गात्ती के 
विचारों को समाज से कार्यान्विद करने के लिए सर्वोदिय-समाज की स्थापना 
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की तथा सर्वे सेवा सघ को इसका यत्न बनाया । जत याँवी भोर विनोबा 
वोनो के लक्ष्य समान हैं॥ परतु गाँयी मे सर्वोदिय को एक दिशासूबक 
के रूप में स्योकार कया था;' उसकी सुनिश्चित योजना वे नहीं दे पाये 
औ॥ वे केवल सत्य के साथ प्योग करते रहे ॥ विनोबा ने सुनिश्चित योजना 
बनाकर सर्वोदिय का कार्य भुदान, ग्रामदान के जावार पर झुरू किया। अब 
हम इन विचारको की क्राति की प्रक्रिया के मुरूभूत सिद्धातो का अवलोकन 
ऋरें । 

२ क्राति की प्रक्रिया 


विधय प्रवेश समाज-परिवतन वी तीन प्रक्रियएँ हो सकती हैं--हिंसा, 
कानून और करणा पर जआावारित अहिंसक प्रक्रिया । गाँवी और विनोबा 
हिंसक भ्रक्रिया का तो विरकुछ खडन करते ही हैं। कानूत के विषय म॑ भी 
उनकी शकाएँ हैं। थो जनता द्वारा जनहित के लिए कानून बनाये जाने के 
वे बिल्ड नही हैं। उगके अनुसार परिवर्तन छागे की वास्तविक शक्ति न तो 
हिसा मैं है और तन कातुन पर आवारित दढ शक्ति मे / ससाज मे स्थायो जौर 
वास्तविक परिवतंन अहिंसा, प्रेम और करणा के आधार पर ही छायाजा 
सकता है जिसे बितोबा ने ततौसरी दाक्ति कहा है। 
(क) कत्ल 

१ सामान्य अवलोकन अमरिकन, रूसी, फ़ासीसी, ब्रिटिश और चीनी 
क्रातियों के पीछे हिंसा जुटी हुई है। अतएब दुछ छोग इस निष्कर्ष पर आये 
हैं कि हिंसा के बिना क्राति हो ही नहीं सकती है। परतु गाँवी इसकी आालो- 
चना करते है । उतके अनुसार चाहे फ्रास को राज्य-क्राति हो या रसी लाल- 
क्रांति, जहा तक उनमें शस्त्र और हिंसा का सहारा ल्या गया वहाँ तक उस 
हम क्राति वी सन्ना नहीं दे सफकत । किसी भी सच्ची क्राति के ठिए स्वतत॒ता 
समान रूप से सवके रिए वाद्धनीय है ।* वास्तविक क्राति तत् होती है जब 
प्रत्यक व्यक्ति अपना स्वय साश्कि होता है।* हिंसा के द्वारा छाये हुए 
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परिवत॑न में व्यक्ति की स्व॒तत्रता कायम नहीं रह सकतो है। इतिहास इस'ः 
बात का साक्षी है। उदाहरण के लिए फ्रास की क्राति म एक विनद्न राजा चुई 
सोठहवें के स्थान पर सशक्त नेपोलियन लाये । इगलेंड म चाल्स प्रयम के स्पान 
पर क्र.र क्रामबेल जाय । रूस मे जार के स्रान पर उससे भी कठोर स्टालित 
आये । इसी प्रकार जमनी और इटलो जम देशों म भी समान घटनाएँ हो 
घटी । इन व्यक्तियों के हाय मे जनसावारण की स्वतन्नता पहले से भी अधिक 
खड़ित हुई और जनता के हाथो मे राज्य कही भी यही भाया । इससे यह 
स्पष्ट है कि हिंसा के द्वारा व्यक्ति की स्वतत्रता को सुरक्षित नहीं रखा जा 
सकता | हिंसा व्यक्ति वी गरिमा कौर नैतिकता का आदर नहीं कर सकती। 
यहा नैतिकता स्वाय-साघन की वस्तु बन जाती #। व्यक्तिगत स्वतत्रता के 
(लिए कोई स्थान नहीं रह जाता है। राजनेतक शक्ति ठगो और घूर्तों के 
हाथो म चली जातो है । इसीलिए गाँधी ने कहा --- एक सफद खूनी क्राति 
का अथ है समूह के दु लो मे दुद्धि करना क्योकि इसम उतके लिए पराये का 
हो शासन रह जाता है। * परतु अहिसा म दुव5 ०यक्ति भी विदा दु्बंशता 
का अनुभव किये भाग लते हैं। अहिंसक क्राति का अनिवायें परिणाम 
सामूहिक रचना और सम्ठन है ।« गादी क्राति के लिए जनता वा सक्रिय 
सहयोग भावश्यक मानते थे । उनके जनुमार “वह लादोटन जिसमे जनता 
सक्रिय रूप से भाग न ले जन समूह का कल्याण नहा कर सकता ।* 


ग्राधी यह मानते थे कि हिसा के वातावरण म क्राति हो ही नहीं सकती ४ 
क्राति के लिए व्यक्ति की स्वतत्रता गौर सुधार की तत्परता मनिवाय है ॥ 
यदि समूह को बिना उसकी सुवार की आवश्यकता का ज्ञान कराय हम दवाव स 
छनमे परिवर्तन लाना चाहो। तो इसके परिणामस्वत्प उसम श्रतिहिसा बी 
अतिक्रिया हागी कर बह दूसरे वी सहायता स प्रतिगोतव लने के लिए उतारू 
णहगा४ | फिर इस प्रक्तार से हिंसा प्रतिहिया तदया परतत्त का चक्र चलता 
रहा क्राति नही हो सकेगी । 


खूनी क्रांति जीर शोत युद्ध म विश्वास रखनेवाटों का सबस बरद्टा तक है 
कि खूनी क्राति बहुत ही तीत्र होती है । थत योतरो देर के रिए कष्ठ ही क्यो 
ग्ण्ा्आप उशवंध्द 22 25 छ 60 
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न उठाना पष्ठ, यह बहिंसा स एउचम है। बहिसक जाति देर पर होती है बौर 
झसम वदुत दिनो तक घुरघुठ कर दुख भोयना पत्ता है। वर्षों दु खो 
“रहन स यद्द उत्तम है ॥" परतु चाज्ज ?दी ने वहुत ही उत्तम ढग स इस विचार 
का खंडन क्या है ।* उनके बनुसार साओ ने यह स्वय स्त्रीदारा है कि चीन 
म उपन्विशवाद के छत करन म एक सो वर्षो रा समय लगा जौर दस राख 
व्यक्तियों की हत्या को गई ।* सात्रो वी अपनी क्राति भी १६२? से लेकर 
१६४६ तक अर्थात्‌ २८ वर्षों तक चली ! वियतनाम म द्वितीय विश्व महायुद्ध से 
ही हिसा चडठ रही है और २५ वर्षों के वाद भी राई स्पष्ट निर्णय नहीं हुआ ! 
खल्वि हिंसा उमपग्रतम रूप धारण करती गई इडसी प्रकार को वात फिरीपाइन 
और मलाया के साय रही है। इतस यह स्पष्ट है कि हिंसक क्राति वी शीघज्ष 
सफ्शता एक पअ्रम है। इसवी तुरता में धहिसक ज्राति ली श्फ्तता को देर वी 
खफलता नहीं कही जो सकती | दसलिए गाघी ने कहा-- अहिसिक क्राति सवस 
सीत्र क्राति है। ४ यह सबम उत्तम क्राति है। ४ हिंसक न्राति की तुलना 
भ॑ देसमे हत्या कम होती है, भाथिक दस्तुओ का विनाश रम होता है तवकि 
हिंसक ज्ञाति म केनन वोटिंग के झनुखार जाजिक वित्रास दो प्रीढदी पीछे पढ़ 
जाता है।* महिसक फ्राति म हिंसक क्राति वी तुल्ना म प्रतिपक्षी के चातुर्य॑ 
जग परिणाम कम भाता है जवबि हिसक ज्राति म जात स हाथ धोना पत्ता 
है। इसी प्रकार अधह्िसमर क्राति म समाज क मूल्यवान तत्रओ को कम खोना 
चत्ता है जिसस पुनतिमाण म सुविच्रा हाती है ।5 यदि क्राति स समाज क 
विकास कौर पुर्तानर्माण का तत्त्व ही समास हो जय तो वह्‌ क्राति ल्सि झाम 
यो ? अहिसक क्राति से एक प्रकार स हम शिक्षण मित्ता है। हमम सत्य, 
क्‍याय जौर वि स्‍्वायंता के टिए जीन वी जादत हो जाती है जौर इनके लिए, 
दु ख़ सहने वी तत्परता रहती है। अत जो कोइ इसब्य उपयोग करता है वह 
लाभान्वित होता है। जाथर वास्कोब के बनुसार इसक द्वारा व्यक्ति को इस 
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बात की शिक्षा मिलती है कि रचनात्मव बस्तव्यस्तता (एटथ0५6८ 
पा50706८४ ) घ्वसोत्मक जस्वायस्तता ( ए८४४फटस न्वा ०/व८४ ) से 
उत्तम है ।* 

हिसिक क्रांति सम केवल हिंसा की हो शिक्षा दी जाती है। परतु जब 
स्व॒तत्रत्ा मिल जातों है तव भी शासको के अन्याय से छूसन की आवश्यरता 
पइती ही है । यदि उस समय भी जनता हिंसा में सलग्न हो जाय तो दश का 
क्या होगा ? परतु पहिसक क्रात्त से जवता में अन्यायप्रर्ण शासन के विध्द्ध 
जडने की एक शक्ति भा जाती है जिसम सहार के विना शासत टी बुराइया का 
अन्त कर दिया जाता है! 

अत स्पष्ट है कि खूनी क्राति को समाज परिवतंत की उत्तम श्रक्रिपा नहीं 
सानी जा सकती। हिंसा के द्वारा जो क्रात्त होती भी है वह पूर्ण क्राति नही 
आशिक क्राति हाती है ।९ पूण क्रातत सरदार और सविवान के बदलन से 
नही, बल्कि समाज ज्यवस्था के पुर्नानर्माण से थाती है।* दसलिए गावी कौर 
विनोबा ने हिंसक और खूनी क्राति को समाज परिवतन के लिए अनुषयोगी सिद्ध 
किया। श्री जथप्रकराश नारायण इस “ पैलेस रीवोल्यूजन ” खानत है. सोशल 
रीवोल्यूगन ' नहीं। इसक द्वारा क्राति दा ढोग रचाकर जनता की बखो में 
घूल झोकी जाती है । यह इस अथथ में उचित है कि समाज यी पुरानी व्यवह्या 
को उखाड फेंकती है परतु जिय लक्ष्य के ल्ए क्राति को जाती है उसमे यहू 
असफल हो जातो है । विनोबा ने सामाजिक और आशिक समस्या के 
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समाधान के लिए अहिसक आदोलन--भूदान और प्रामदान का ऑऔदोलन छुरू 
क्या । 


(२) हझाकसंवादी व्याह्या गाँधी के सामने मा्सवादी क्राति वी प्रक्रिया 
"सबसे अधिक सुस्पष्ट थी। मास न शास्द्रोम व्गस सपूर्ण क्रांति का 
वर्णन किया है। उनकी क्राति का आभाधार हे-वर्ग सघर् और नंतिक- 
>सापेक्षवयाद वा रिद्वात । उन्होने कहा है कि जबसक का सपूर्ण सगाज बर्गे- 
संघर्ष का इतिहास है। “उत्पादन शक्ति! बौर उत्पादन सबधी में सदा से 
विरोव रहा है जिसके कारण मजदूर और पूजीपति वर्गों के बीच सघय॑ चलता 
रहता है। जद सधपे हिसात्मक रूप धारण कर छेता है तब क्राति होतो है । 
पज्जव मजदूर वर्ग पूजीपति पर विजय प्राप्त कर ःता है और राज्य सत्ता अपने 
हाथो म छे लेता है तो क्राति होती है ।' इस प्रकार भाक्स और ऐंजिल्स 
न सभी पू“जीपतियो के विसर्द्ध हिसा को क्राति के लिए झावश्यक माना । 


परतु गापी के जनुसार हिसा के जाघार पर कोई स्थायी औौर सुदरृढ समाज 
जहीं वन सडझ्ता है ।* बग सघर्पं लनिवा्य नहीं ।* माकक्‍छंवाद को अक्रिया 
म॑ कही भी त्रातिका लक्षण दिखलाई नहा पत्ता । यदि मान ल्या जाय कि 
मजदूर वर्ग के हाय म शासन आने स ज्राति होगी तो यह कुछ वर्गों ठक ही 
सीमित रहगी, सबूण जनता का तो इससे रग्भ नहीं होगा । दूसरी बात यह वि 
यदि राज्य विहीत समाज की स्पापना माक्संबाद का उद्देश्य है तो फ्रि कुछ 
काल तक केवर मजदूरों के हाथो मे सत्ता सौंपने की क्या आवश्यक्ता है? 
-डसका अयथ केवल भ्रतिशोध के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं रह जाता है । फिर 
माक्सवाद उत्पादन के सावनो औौर राज्य-व्यवस्था--दोनो को सत्ता के हाथो में 
केंद्रित कर देता है। यही तो पू'जोबादी ज्यवस्यथा का भी सार है। पिर छाथे 
व्यवस्था औौर राजनीति मे क्ाति कैसे आ सकती है ? इसम क्रात्ति तो तभी था 
सकती है जव सत्ता का विकेंद्रीकरण हो । भाक्‍्संवाद वस्तुत व्यक्ति के विचार 
को केवर ऋप कौर राज्य सगठन के ढाँचे म ढाल देना चाहता है। परतु क्राति 
के लिए माश्ब के सपूर्ण मनोविज्ञान वो समझना अनिवार्य है। जवतक सपूर्ण 
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विदारो, मूल्यों ओर सवदधो में परिवतन नहीं होता दबतव' क्राति नहीं हो 
सकती | फिर माक्सेंबाद के त्रचार के लिए भी तो विचार प्रचार की 
आवश्यकता पदती ही है। माक्ध॑बाद की यह मान्यता क्रि कंव5 समाज रचना 
मे बाहरी परिवर्तेत कर दने स क्राति होगी--अ्रम है। पूण ज्नाति के छिए 
व्यक्ति को भी बदऊुना होया, उसकी स्वतत्रता कोअछ्लुण्ण रखना होगा नौर क्रात्ति 
की प्रक्रिया को बँघा नहीं रखकर उन्मुक्त रखना होगा। उसमे हर व्यक्ति का 
सहयोग होगा । 

विनोबा ने भी गाघी की भांति साम्यवादी क्राति को क्ठ्ु आठोचना को। 
उनके अनुसार यह एक “आत्पतिक निष्ठा”, “बासक्ति का विचार* ! और 
“'रचनाग्राही-क्राति निष्ठा ! है। इसमे नैतिकता का आधार नहीं है। जिस 
प्रकार “माता की पगल्ली ममता जो त्वरित परिणाम के चक्कर म॑ पडकर स्थायी 
परिणाम पर ध्यान नही देती”, उसी प्रकार हिसक क्राति भो दूरदष्टि से काम 
नही करती। यहू एक आत्मचघातक सिद्धात भी है क्योकि यह वुद्धिपूर्षक 
हृदय परिवतन का विरोध नहीं कर सकता जो इस वात स॑ स्पष्ट है कि माक्‍सें 
के सिद्धांत को पढकर ही साम्यवादिया का हृदब-परिवर्तन हुआ ;+ साम्यवाद 
एक अथ गे जातिवादी गिद्धात है जा हर गाँव प्रात और दश को टुक्डे-ठुकडे 
चर देता है पिसम झगडे चलते रहते हैं ॥५ इनकी हष्टि म॑ पू'जीपत्ति चोर तथा 
हिंपक है परतु चोरी बोर हिसा का प्रतिकार य चोरी और हिंसा के आधार 
पर ही करते है जिसम चोरी और हिंसा घटन के बजाय बढती है ।? इसलिए 
महात्मा वुद्ध ) कहा है बैर को निर्वेरता स, क्रोव को अत्रोच स तया घृणा को 
प्रेम स जीतो ।£ थह सच्ची भ्रक्रिया है । 

साम्यवाद परिवतन की प्रक्रिया के लिए लबे चौडे सघप का तत्त्वज्ञान 
बुनता है जिसम कोई सार नही है । इसमे काई कारीगरी नही बाजोगरो” 


६ मावे, विनोबा, सर्दोदिय घिदार और स्वराज्य-दास्ज, 2० ५३०। 
३ उपरिवतू पृ० १२<। 
3 उपरिवत्‌ पृ० १८६ । 
४ उपरिव्त, प्रृ० १२७। 
५ आवे, विनोवा, सर्वोदय और सा म्यवाद, ४० ६२। 
& उपरिवत्‌, पृ० ६० ॥ 
७ उपरिवव॒, पृ० ६१॥ 
< भावे, विनोदा धम्मपद, (वारायमी, स्ब॑ सेवासघ प्रकाशन, १९५६, अथम 
संस्करण, १० १३॥। 


ड५६ ] गाँवीवाद को विनोवा को देत 


है। यह “पीडिया वाद़े की हृष्टि है” जिम सघय॑ के ग्रिवा दुनिया मे कुछ 
सूझता ही नहीं है । शायद इनके लिए बच्चो का माँ के स्तन से दूब प्राप्त करना 
भी सर्द पर ही आधारित होगा 4' वस्तुत यह एक “जात्मदुन्य विचार है*!? 
जिसमे व्यक्ति के स्वातत््य का कोई स्यात ही नहीं रह जाता हैं। फिर ऐसे 
विचार स॑ क्राति कैसे हो सकती है ? क्रांति एक मासिक समस्या है जिसका 
समाधान बिचार यदठ कररं ही किया जा सकता है, जवरदस्ती नहीं॥ कोई 
भी सदृविचार जबरदस्ती नहीं फैटाये जा सकते 


विनोबा यह स्वीकार करते हैं कि साम्यवादियों वी दृष्टि भी करुणा की 
ही दृष्टि है। बे गरीदो मिटाना चाहते हैं। गरीवो के दु ख मिटाने की 
उनकी तीब्रता भी है। परतु उनकी ग्रटती यह है कि वे इसके लिए हिंसा को 
साधत मानत हैं ।५ ईसा से तो ग्रर्तिहिंसा ही होती है, इसके कारण मनुष्यता 
का मूल्य और प्रतिष्ठा घटती है। अत क्राति तभी हो सकतो है जय इसके 
खस्ाभ सट्टा जुटी हो | हिंसा बनी भी बहुजन समाण को शस्त नहीं वतन 
सकती है। यह तो “शस्त शास्त्र चचिक अल्पसख्यायतन" पद्धति” है, जिसमे 
“जी हम हिंसा के आधार पर प्राप्त करते हैं उस शस्त्र या हिसा के बाधार 
पर सभालनता पडता है।””* इतना ही नही शस्त्र सारण करने के लिए बहु- 
संख्या को अल्पसख्यकों के पास शिक्षा के लिए जादा पता है। उनवी 
स्वनत्रता वही खडित हो जादी है और सर्देव उनका शोपण* होता रहता है + 
वितीवा के अनुसार साम्यवादियो वी योजना खतरनाव है ।१* इनवी योजना 

के अनुसार पहड़े सपत्ति जमा क्यनी पढलो है फिर उसे बरावर-वरावर वॉटना 
पडता है जो आर्थिक हृष्टि से एक महगा कार्य है । ऐसी योजना मे समाज आव- 
शपकता से अधिक जटिल हो जाता है। सपत्ति के एक जगह सग्रह होने ते विदेशी 

आव॑, विनोवा, सर्वोदिय विचार और स्वराज्य श्ञास्त्र, २० १२८। 
डउपरिवत, एृ० १२९ । 

मावे, विनोरा, सर्वोद्रप और सास्यवाद, ६० ८3 । 

डपरिवत, पृ० ८५ ४ 

«७ अप, ल्पकोक,, सर्देत्यद भर साप्ण्ययर, ५८६४४ ५ 

डउप्रिवत्‌, एू० रे४ | 

भाव, विलोवा, सर्वोददय-विचार और स्वराज्य-च्यास्त्र, पृ० १६१ | 

डपरिवव, पृ० १६१॥ 

६ उपरिवव, ६० ५६७ ॥ 

चुढ उपरिवद, एृ७ १७८॥ 


न्दूखण 0 - 
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समान-दर्शन-२ [ ४प७ 


जाक्रमण के समय विनाश की सभावता भी बनी रहती है । जत इस जायथिक 
योजता को क्रातिकारी नहीं कहा जा सकता । 


साम्पवाद पूजीवादी व्यवस्या को प्रतिक्रिया है। परतु नाइचर्य तो यह है 
कि यह पूजीवाद के चार सिद्धातो--केद्रीकरण, यज्र-पूजा, शस्त्र-निष्ठा और 
शोपण मे मे केवल शोपण को मिटाने का अ्यत्त करता है और बाकी तीत 
ज्यो-के त्यो रह जाते है ॥ फिर केंद्रोफरण, यत्रन्यूजा तथा शस्त्र-पूजा की उप स्थिति 
मे शोषण को भी दूर करना असभव है | इस प्रकार विनोवा इस निष्कर्य पर 
आते हैं कि साम्यवाद का बहुजन हिंत-बाद खोखछा है | इसमे हिलैक्य बी 
हृष्टि नहीं हिंत-विरोप की दृष्टि है। यह समूह को “'समत्वयुक्त और विवेक- 
शीरल दृष्टि!!! सिखाने के बदले उन्हे आवेश म डालता है जहाँ क्राति 
असभव है । 

बिनोबा हिंसक और साम्यवादी क्राति को आलोचना मूलत गाँधी के 
विचार के आघार पर ही करते है । क्राति के लिए व्यक्ति की स्वतत्ता, सहयोग, 
सत्ता और धन का विकद्रीकरण दोनो स्वीकार करते है ॥ विचार-परिवतन' को 
दोनो आवश्यक मानते है। बेवल अतर इतना ही है कि बिनोवा ने शास्त्रीय 
जौर ताकिक ढंग से स्पष्ट व्यार्या के साय गावो के बिचार को नये सदभ मे 
रखा है ओर जाथिक क्रांति पर अधिक बल दिया है। यदि गाँधी जोवित 
रहते तो वे भी शायद यही करत । 
(ख) कानून 

समाज-परिवतंन का दूसरा तरीका कानुन, शज्य-सत्ता अयवा दड-शक्ति 
है । परतु प्रश्य है कया सचमुच बानून और राज्य रुत्ता के द्वारा समाज- 
परिवतन हो सकता है ? गावी और बिनोबा न निरवेक्ष रूप से इसका निषेच 
तो नही क्या है, परतु दस के गौणत्व को स्वीकार किया है । 

कादठून के मुख्यत दो कार्य है--एक समाज की तात्काल्कि स्थिति 
से परिवर्तेत लाना कोर दूसरा व्यक्ति का न्यायिक सुरक्षा प्रदान करता । 
गाधी अग्रेजी राज्य सत्ता और कानुन को भारत के हित में नहों बल्कि 
अंग्रेजों के व्यापारिक हित म मानते थे । बत उन्होने उन भग्रेजी 
कानूनो का विरोध क्या जिनस भारत की जनता का शोषण होता 
था। अंत उनके सामते यह प्रश्व ही तही था कि भग्नेजी सत्ता कानुन 
के हारा भारत में क्राति लाने को कोशिश करेगी ॥ परतु उनके इस 


१ भावे, विनोवा, सर्वोदय विचार और स्वराज्य शास्त्र, ४० १६९ 


अण्‌ट ] गाघीवाद को वरिनोवा वी देन 


कथन से कि राज्य एक संगठित हिसा की सस्या है ” “ वाह्त्विक स्वराज्य 
व्यक्ति के सहयोग सम होगा , यह सिद्ध होता हे कि उन्‍हें यह हढ विश्वास था 
कि कानुूग के द्वारा ज्राति नही हो सकता है । शायद इसीलिए स्वततता के 
थाद उन्हाने काग्रस का विघटन कर उस टोक्‍-्सवक-सघ में परिणतर करना 
चाहा) फ्राल रूप स उन्दोने वहा भी था कि कानून तो एक दिशा यूचक है । 
मुख्य चीज है समाज वी मान्यता नैतिकता और उसकी नई परिस्थितियों 
म्‌ आवश्यकता के पटचान करन की शक्ति ॥ उन्होने हिंदू कानूब के सब 
मभ रिस्वा--+ ह्छुठियाः के प्रतिवधा के पाहन वी छाक्ति वानुनी मान्यता से 
अधिक सामानिक मान्यता के वारण नाती थी । स्मृतियों म भी हमलोगो की 
भाँति परिवतन हुए थ, और उाहू समाज शास्त्र बी नई खाजो के साथ जभि- 
योजित क्या गया था। वृद्धिमान राजा नंद परिस्यितियो मं कानुन की नई 
ब्यास्या पश्ात कर 7टता था। जतएव स्मृति के वे शगोक जा आपस में आत्म 
विरोधी हैं अथवा हमारी नैतिक चतना के विरोत्री हैं आसानी स तिरस्हृत 
क्यि या सकते हैं। '* इस उद्धरण स यह स्पप्ट है कि सामाजिक चेतना नौर 
अतिक चतना कानून वी तुरना में मुख्य हैं ।॥ कानुन इनकी दासी है। फिर 
यह कल्पना करना कि विना नैतिक ओर सामाजिक चेतना के विकास किए 
जाति होगी गतत है। हिंद स्वराज्य म॑ तो उन्‍्हान यह भी बतछाया कि 
बबील' टोग कानून के आाधार पर न्याय दिशत्रे के वदठ समाज को टुक्डे 
डुक्ड करते हैं ।* हो, कूछ दसके अपवाद अवश्य हैं। ऐसी स्थिति म काबून स 
न्याय पान की उम्मीद भो ववार है। यदि कानुन के पीछ दर” शक्ति का व 
है ज्ञो इसका पान भय स हो होगा बौर यदि वकालत स भय शक्ति भी 
समाप्त हो जाती है. तो इसका पालन नहा होगा। इस प्रकार कानून जन 
सादस पर ऊपर स टाटा जाता है। इसके द्वारा जनसमूह की आातरिक 
चतना विकसित नहा होती यौर बातरिक चेतना के विकास के विना क्राति ही 
नहा हो सकता । 
विदोवा के यामदान आदोटन से गाधो स भित्र परिस्थिति है। अपना 
जासन है और जनता क प्रतिनिधि शासन मे हैं। दश म न्याय व्यवस्था और 
] एड्गका का कै. 46 उद0 का (8९ ण्डका> (व) कमव्क 
& 8, (#फ्राध्तबकब्त िम्श्बध्यय शप्फााग्रय्यह छएछ८, ]962), 
छए 22 
| गाँध्री मदयामा हिंद स्व॒राज्य (अ3०) कालिक श्रमाद (नई दिल्लो सस्ता 
साहित्य मब्ल प्रकाशन, १९५८), ए० प४ ५७। 





समाज-दर्शन-२ [ ४५६ 


“विकास के लिए वे उत्तरदायी हैं। अत ऐसी परिस्थिति मे यह ऐसा लगता 
है कि हम कानून और राज्य सत्ता के द्वारा देश की सभी समस्याओं का हल दूषढ 
लेंगे । विनोबा कानून का विरोध बही करते । उतका इतना हो कहता है कि 
यदि बिना उचित दातावरण का निर्माण क्ए कानून बनता है तो उससे समाज दी 
पक्षा म विभाजित हो जायगा और उनमे आपस में सघर्घ होगा |! फिर कानून 
का निर्माण भी तो कठिन परिस्थित्ति म ही होता है जिसका विरोध स्वाभावितः 
है ।५ अत जबतक हम क्रिसी विचार का बच्छी तरह से प्रचार नहीं करते, 
नैतिक वातावरण नहीं बनाते, तबतव कोई उत्तम कानून भी नहीं बन सकता 
है ९ यदि राजसत्ता के द्वारा उत्तम कानून बन भी जाता है तो कोई जरूरी 
नहीं है कि उसका प्रभाव जनता पर पड़े ही । जनता का काम अपने विचार 
से चलता है ।४ माता कानून के आधार पर बच्चों को दूध नही पिछाती, कानून 
के कारण ही चोरी करना लोग बुरा नहीं मानते ।” वस्तुत ये सभी घर्मे-भावना 
के कारण होते है। अत घर्म-भावना के विकास किए बिना कोई मोलिक 
सामाजिक क्राति सभव नहीं है । उदाहरणस्वरूप, विहार में बँटाईदारी, सील्गि, 
सूद, बासगीर जमीन, विवाह और दहेज सबधी कानून पास तो हुए क्तु अभी 
तक उनका कार्मान्वयन नहीं हो सका है। भारतीय सविधान मे अस्पृश्यता फो 
कानून स गलूत करार दिया गया है कितु अभी भी अस्पृश्यता समाज मे कायम 
है। उल्ट कई झगहो पर हरिजनो को जीवित जछाने की घटनाएँ भी घटी है । 

बिहार म भूमि-सुवार के तमाम कादूनो के बाद भी जो ठोग बटाई पर जमीच 
जोतठते थे उतकी भो जमीन छीव ली गई और जो प्रुश्त-दर-पुर्त से कसी जमीत 
पर बस 4 उनका घर उजाटकर उन्हें वहा से विष्प्णस्सित कर दिया गया। 

इसी प्रकार भूमि की हृदबदी का कानून बनेगा किर उसका भी छोग कोर 
नुस्खा दढ हो तिकारगे । अविक आमदनी वालो स क्यनून के द्वारा अधिक 
लासकर लने की व्यवस्था वी गई है। परतु इसके द्वारा बनी डॉक्टरो, वकीलों 
और व्यापारियों पर क्या असर पड़ता है ? इसके द्वारा तो कुछ ही समाज के 
लोग जिनकी आमदती कागज वर निश्चित है, प्रभावित होते हैं। घनवान तो 
धनी वने ही रहते है, गरीव की गरीबी बनी ही रहती है, छुछ मध्यवर्गी लोग पीसे 


भावे, विनोवा, सर्वोदिय और साम्यवाद, पूववद, प्र० १5२।॥ 
उपरिवत्‌, ए० १५३॥ 

आावे, विनोबा, सर्वोदय और साम्यवाद, पूनवर6, एृ० ११२१ 
उपरिवद, एृ० १३३। 

उपरिवत्‌, पृ० पर३ १३४। 


तय 


४६० ] गाँवीवाद को विनोवा को देत 


जाते हैं ! इनसे जाहिर है कि कानून के द्वारा समाज-च्यदस्या म ब्रात्ति नहा 
लायी जा सकती है। नी जयप्रकाश नारायण ने भी इस स्वीकार क्या है।* 


ब्रिनावा का यह कहना है कि कानून स जो चोज वनतो है धह छोटी चीज 
बनती है। इससे महान्‌ चीज नहीं वन सकतो ।* समाज-परिवर्तन जौर क्राति 
महात्‌ कार्य है। वह इसके द्वारा कैसे सभव है ? वास्तव में क्रांति जनमानस 
के हृदय में प्रवेश पाने स होतो है !र इसलिए बिनोबा भूमि के वितरण के 
लिए कानून का सद्यारा नहीं लेकर लोक शक्ति, दान शक्ति प्रेम औौर करुणा 
की शक्ति का नावाहन करते है। उनका उद्देश्य यह है कि जिना कावून के 
भी ऐसी परिस्थिति का निर्माण क्थिा जाय कि भर वितरण की समस्या अपन 
आप हज हो भय ।४ थे एसी परिस्विति का निर्वाण करना चाहते हैं जिसम 
दड शक्ति की जख्रत ही नहीं पडे ॥४ ज॑ साम्यवादियां की इस पद्धति की 
नाछोचना करते है जहाँ परिवर्तत वा काय शासन जौर कानून स लारभ 
किया जाता है गौर व्यक्ति अपने परिवर्तव की वारी >त में रखता है। सचमुच 
इसमे एक प्रकार की घूर्तता है। विनोेत्रा इसस भिन्‍न मह मानते हैं कि पहने 
परिवार व्यक्ति को खुद के जावन स करना चाहिए और इसवी समाप्ति सरवार 
या कानून स होती चाहिए (६ इस प्रक्रिया के द्वारा कानुन पर रोक नहा 
रूगती है वल्कि इसके वनन में वठ मिलता है।? अत परिवतन का मूल तत्त्व 
जोकमत है ॥ कानुन लोकमत पर मुहर के समान है ।< उसका वास्तविक 
मूल्य नही । 


विनोवा वस्तुत यहा भी गाँवी के विचार का ही ह्पध्टीकरण रय सद्भे 
में करते हैं। गायी के समान ही ये कादून वो समाज का विद्याजक मानत 
हैं। समाँधी ने भी छोफमत को राज्य नौर सरकार के नियत्रण का सवस॑ प्रमुख 


] धक्के अऑक्िक 3, 4 (0० , 969) & ॥4, । (था , 970), 
ए9 

२ भावे, वितांझ, सर्वोदिय और साम्यवाद, पृ० ११२॥ 

३. मावे, विनोदा, सर्दोदिय विचार और स्वराज्य- दास्न, १० १०२। 

४ डपखितु, प्र० १०२१ 

ष उपरिवत, छू० १०० । 

& भाव, विनोवा, सर्वोदय और साम्यचाद, ४० २७ । 

७. उपरिवा, ए० १०४। 

< उपरिवत्‌, पृ० ११२। 
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साधन भाना था और विनोबा भी यह स्वीकार करते हैं । यदि दोनों के विचारी 
म॑ कही भेद है तो वह परिस्थिति का भेद है। एक कानून पर न्याय को हृष्डि 
स॑ विशेष विचार करते है और उसके परिस्थिति के साथ परिवतन पर जोर 
दते हैँ तो दूसरे इसपर विचार विधायक और विधान कौ हप्टि से करते हूँ तथा 
अच्छे कानून के निर्माण के लिए परिस्थिति के सुधार पर वल देते हैं। परतु 
दोबो अतिम रूप से यह स्वीकार करते है कि कातुन, दड जोर राज्य सत्ता से 
ऋति नही होती । 


(गे) करुणा 


गाँधी और वितोबा वी क्ानि की प्रक्रिया सत्य, प्रेम शौर करुणा पर 
आधारित अहिसक भ्रक्रिया है। इनके अनुसार क्राति रक्तपात, वर्ग सघप॑ और 
राज्य सत्ता के कानून से नही बल्कि जनसमूह के विचार भोर हँदय परिवर्त॑त 
स॒होती है । जब व्यक्ति वो चतना बदलती है, उसके मुल्य बदलत है तो फिर 
साभाजिक परिष्यिति का परिवतंत हो जाता है। मत क्राति का आारभ व्यक्ति 
स और इसको पूणता समाज रचना परिबतेन मे होती हैं। इस प्रकार गाघी- 
बादी क्राति का अथ॑ दोहरी क्राति है जिसम बतर वाह्य और मानवीय तथा 
सामाजिक दोनो प्रकार के परिवर्तन होते है ।* 

इतिहास के दखने से पता चलता हैं कि अवतक समाण-परिचर्तत की दो 
हो प्रक्रियाएँ रही हैं--णएुक सतो और रहस्पदादियो की प्रत्र्या जिससे व्यक्ति 
के नैतिक गरुणो का विकास ही एकमात्र समाज बदलने का साधन रहा है और 
दूसरा बुद्धिदादियों की श्रक्रिया जो केवछ समाज रचना को बदलू कर समाज 
मे परिवतद लाना चाहते हैं। गाधी अपने विचार म रहस्यचादियो मौर 
बुद्धिदादियों का आपस मे समन्वय करते हैं ।* इनके अनुसार क्रांति में एक 
साथ दोनो अ्रक्रियाएँ पायी जाती है। बिनोबय ने इस क्राति की नैंतिक प्रक्रिया 

] उंपछए3) 75. 7ग्)बुएएबॉप्वडं),... *(0589क्‍ा ऋापयक्फक. गात॑ 
फ्श००त७ ऐै[0एल्यादप7, कक्काब।क 2०6, ।), 4 (]960) [ए. 28-38, 
छू 25 

2, धिएशं ऐ+7 रिउ79]6९, “2:#6 67क्रटुर ० सब्का | पाशतेक सा 
दवा, 09०, (0पाज]. 0६ ए०5६ छुशबच्ेप्धांद पेटएडछ7प्रल्यां 
54 एक], ऐफब8नेएपफ एपराए्ट/घ्राए, 8 ()2) 965), ए ॥7 


ड्ध्र गाँवीबाद को विदोदा वी देव 


कहा है।' सतो बोर साम्यवादियों की प्रक्रिया नैष्ठिक प्रक्रिया है। जब हम 
आग विचार करेंगे कि करुणा वी द्राति के गति तत्त्व क्या हैं 3 


खड ३ न्ञाति के गति तत्त्व 

जब प्रशत है कि यदि व्यक्ति और समाज दोनो को एक साथ वबदलछ कर 
क्राति लायी जा सकती है त्तो फिर पहढ़े की प्रक्रिया क्या होगो--प्यक्ति बदलना 
की या समाज वदलने की ? आर्यात्‌ क्राति का गतिशास्त्र क्‍या होग्रा” यदि 
ब्यक्ति को पहले बदठना है तो बह किस प्रक्रिया स सभव है ? फिर समाज को 
कैसे बदला जा सकता है? इस सदर्भ म गाँधी और विनाबा के विधघारो को 
तोत धारणाओ के आधार पर समया जा सकता है--व हैं हृदय-परिवर्तेन, 
विचार परिवतन और शस्विति परिवर्तन के सिद्धात । 


(क) हृदय परिवर्तन व्यक्तित्व-परिवतन की दृष्टि स हृदय परिदतन का 
सिद्धात विश्व स॒स्‍्कृति की गाँधी वी खपनी मोलिक देत है। सामान्यत हृदव- 
परिवत्तंव का सवध' उन सावेग्िक घटनाआ से है जो न्यक्ति के जीवन-दर्शेन म 
एकाएक पूण और सर्वा गोन परिवर्तेत ठा दतो हैं ।! रामहृष्ण के चरण-स्पश 
से नास्तिक स्वामी विवेबानन्द का आस्तिक म परिणत हो जाना एक प्रकार 
का हूँदय परिवतन है। इसो प्रकार चडाशोक का प्रियदर्शी कशाकर्ट मे, डाकू 
अग्रुलोमाल का वीद्ध भिवुक मे, टक्क्‌ बाल्मीकि का राम भक्त मे चंबल कि 
डादुओ का विनोता और जयप्रकाश के सामने बात्म समपंण--य सारे हृदय 
प्रिवतन के उदाहरण हैं । मचोवितान म हृदय-परिवतन को कई बच८षर्थों मे लिया 
गया है। स्कीण बय॑ मे हृदय-परिवतेन का अर्थ है घामिक या ईश्वर विश्वास 
मे परिवतन ।७ टुस अय मे हमारे धामिक या ईश्वर सबेजी विश्वास जो चतना 
के दूर प्रदेशों मे होत हैं क्ं्रीय स्थान धारण कर ल्‍ते हैं कौर यह धार्मिक 


३ भाव, विनोश सर्वोदय और साम्यवाद, ३० १३ 

२ ८परिवत्‌ ४० १३। 

हि] झड़ घधा।€८, * 2९ €फक्ामर ० स॒ध्या | ध्व/ + 
दक्षाकाइक , (व्जाफ्रव, (0० दाए, 9 8. (42) 965, ए ॥5 

४ चटर्ती, विस्वषु_गाँधदि-दशोन की इष्टि से हृदय परिदात ? आधुनिक युय 
मे गाँधी विचार की साथक्ता (सम्पा), सिह, रामता (मागलघुर विश्वविद्यालय 
आंगलपुर गाँधी शतवरधिकी समिति ५९६८) प० ३२१ 

5 जाग, रिगाण]रर,... स्‍कराइर.. ण॒ मब्या 4 अाख्व 8 * 
दक्कावेकिीउला?: 0डक्र-क०, 8. (9) 965, ए. [5 
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ल्क्ष्य' हमे स्वाभाविक रूप से शक्तिपुज श्रदान करता है। प्रो० लियूबा 
हृदय परिवतन म ईश्वर विश्दास के बदले नैतिक विश्वास की चर्चा करते है ।* 
जे० बी० श्राट के लिए यह्‌ एक प्राकृतिक मानवीय घटना है जो अति प्राकृतिक 
हस्तक्षेपो स तथा ईश्वरीय पूर्व आस्याजों से स्वतत्र है।! इन मर्थोंसे ण्ह 
प्रकट होता है कि मनोकिज्ञान में हृदय परिवर्तन (एणा5टाश०07) एक-पक्षीय 
तथा वैयक्तिक घटना है | गाधी के हृदय परिवर्तन का सिद्धात इनसे भिनर है ॥ 
भाधुनिक राजनीति दवाओं और विद्यूत्‌ की मार तया अन्य उपायोसे 
मस्तिष्क शोधन (87870 'एए४»४एष्ठ) भी करती है। किंतु गाँवी का हृदय- 
परिवर्तेव मस्तिष्क शोधन से भिनत्र है। जहाँ मस्तिष्क-शोवन मर्थ्यक्त के 
सामने कोई स्वतत्रता नहीं रहती है वहा हृदय परिवर्तन म व्यक्ति बदलने 
के लिए स्वतत्र रहता है।ए इसी प्रकार इस क्रिप्रा मे चितन के साथ 
भावावेग और॑ क्रिया का समावेश होता है* क्योकि जबतक सपूर्ण मुल्य 
बोन, दर्शन, भास्था और भाचरण नही बदरूता तबतक स्थायी रूप स हृदय 

परिवर्तन नहीं होता है। यह क्रिया फ्रायड के व्यक्तित्व परिवर्तन के सिद्धात 
से भी भिन्न है। फ्रायड के अनुसार अतरात्मा या विवक के द्वारा मह 
के ऊपर दमन क्या जाता है। मानस परिवतन मे इसी विवेक के दमन को 
शियिल कर दिया जाता है । परतु गांधी के हृदय-परिवतन के स्िद्धात में विवेक 
का शियिलीकरण नही बल्कि उस्र सुदढ किया जाता है।* फ्रायड के सिद्धात मे 
मानस-परिवततन मानसिक हृष्टि स रुग्ण व्यक्ति का क्या जाता है परतु गावो 
का हृंदय-पर्रिवतन स्वस्थ-मानस की घटना है। 
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४ चरर्जी, टा० विश्ववधु “गाँदी दर्शन को दृष्टि से ढद॒द परेवतन आधुनिक 
शुग मे गाँद्ी विचार की सार्यकता, (सपा०) डॉ० रामजी सिंह, पूववद यृ० ३३॥ 

«५ उपरिवत, पृ० ३३) 

& उपरिवत्‌, प० रेहे ॥ 


ध४ड ] गाँवीवाद को विनोया को देच 


गाँती ह॒दय-परिदत्तातन के हिवीय प्रणाली (वःश्वेन्‍८ट स्सटफ०्ठ ) न्ने 
फविश्वास चरने हैं। कर्थात्‌ इस प्रणारी मे परिवर्तेंक और परिवतित--दोनो का 
झुदय-पसिविर्तंद होता है । साय-टही-्साथ यह केवर बैयकितिक जीवन के परिवर्तन 
जी ही प्रणाठी नही है दल्कि समूह का भी परिवदन इस श्रक्रिया के द्वारा होता 
है गाँदी ने विशेष रुप से इस प्रणाली वा प्रयोग समूह के लिए ही क्या 
था । इस प्रणाली दे द्वारा जन-मानस में ज्रामूल परिवनंनशाति, अ्सा, प्रेम 
सथा भात्म-पीडन के द्वारा छाया जाता है जिसे सत्याग्रह को प्रणाली भी कहते 
हैं ॥ उन्होंने बहा है--“सस्याग्रह एक हृदय परिवर्तन वही प्रक्रिया है। मैं इस 
बात के एिए पूण भाश्वस्त हूँ कि सुवारक अपनेन्थपने मतों को समूह पर 
कादने भी कोशिश नहीं करते हैं। थे हृदय वो छूते वी कोशिश बरते हैं ॥/* 
अत हृदय परिवतन वी प्रणाली दूसरे के हृदय को सह्पणश बर वदलने की 
श्रणाली है। समस्या केवल इतनी ही है झि हम वैस हतन्री के दारी को झक्वत 
करें ताकि उसस करणा का सगीत पूट सबे । 


मनोबिज्ञान भावों और स वेगा की वात करता है परतु हृदय नामक किसी 
मानसिक यत्न मे विश्वास नहीं बरता । क्वान वी श्रणाली वी इतिश्ली मस्तिप्व 
या बुद्धि वी क्रियाओं मे ही दखी जाती है। थत विज्ञान बो “हृदम' बी वाल 
थोडी अजनवी जैसी लग्रगी। परतु हमर ज्ञान-मीमासा के अध्याय में कह 
आए हैं कि उपनिषद्‌ और गीता में मम्तिष्व के बाद हृदय का स्थान थआता है 
जो एक सिरे से बुद्धि से तथा दूसरे सिरे स॑ आत्मा के समीप होता है। गाँवों 
ओर द्ितोबा इसी सिद्धात वे आधार पर हृदय-परिवतंन की बात करते हैं। 
हुदय को ससस्‍्पर्ण करने वी दो पद्धतियाँ हो सकती हैं--एक वौद्धिक चित्तन, 
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समाज दर्शन-२ [ ४६५ 


मनन और आचरण की जनवरत प्रत्रियाओ के द्वारा विचार को भावना का 
रूप देना और दूसरा आत्म-प्रीडइन के द्वारा श्रत्तिपक्षी के ऊपर प्रेम का 
अद्भुत चमत्वार प्रकट करता है ।' अर्यात्‌ सत्याग्रही आत्म पीडन स दूसरे के 
हुदय को सस्पर्श करता है ॥ पहली पद्धति का सवध विशेष रूप स्र॒वैयक्तिक 
जीवन मे हृदय परिवतन स है और सामाजिक जीवन में इसका माध्यम विचार 
का प्रचार है जिसके कारण मानव समाज की जास्‍स्थाएँ लबी अवधि के बाद 
बदछती हैं 4 बिनोबा का झुकाव एक ऋषि और प्रखर बुद्धिवादी होन के नाते 
हृदय परिवर्तन की इसी पद्धति की ओर है । गाँघो का रुकाव एक मा के हृदय 
होने के कारण घूसरी पद्धत्ति की ओर है ।* एरिक इकंसन मे गाँधी के व्यक्तित्व 
कग सनोबिश्ठेषण करते हुए यह बतकाया है कि उत्तके अचेतन मन में मातृत्व- 
भावना है, जिसका विकास उनके सपूर्ण जीवन मे हुआ है ।* यह उनके (गाघी) 
इस कथन रो सिद्ध होता है---मैं इरा मोलिक निष्कर्ष पर भ्ाया हूँ कि यदि 
आप कुछ महत्त्वपूर्ण काम करना चाहते हैँ तो केवल वुद्धि को ही सतुष्दि नहीं 
करें, हृदय को भी द्रवित करें । बुद्धि दी पहुँच विशेष रूप से मस्तिष्क तक 
रहती है ६ परतु आत्म पीडन के द्वारा हृदय में भवेश किया जाता है।” आगे 
भी कहा है--भहिंसा भपती गतिशील अवस्था मे चतन दुख भोग है। यह 
अन्यापियो की दच्छाओो के विरुद्ध छेदन करने की क्रिया है ॥४ इसीलिए 
श्रीमती चॉन बॉनड्रान्य ने करए है कि सत्याग्रह मे आत्म-पोडत नैतिक दबाव 
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डध८ ] गाँधोवाद को विनोबा को दन 


'परिवतंत नही । यह मात्न सत्याप्रही के असाधारण चमत्वार वा परिणाम 
नही । 
विनोवा गाँधी पी भाँति हृदय परिवतंन के लाघार पर क्राति चाहते ह। 
परतु गाँधी के हृदय-परिवतन के सिद्धात स दमका सिद्धांत बुछ विकसित सादूर 
परता है । गाँधी का 'जात्मन्पीडत बितोवा के छाचार नौर विचार भ सूक्ष्म 
झऔर सोम्य रूप मे भ्रवट होता है | यह ठीक है कि सामाजिक सतुल्न के शिए 
सया हृदय परिवतेन के लिए इन्होने तपस्या की बात वी है परतु प्रवट आत्म 
चीडन गो नहीं । स्वतश्ता के बाद वास सरवार ने अनेक गत बदम उठाए 
जिसे विनोवा ने वौद्धिक धरातल पर स्वीकार भी क्या १ परतु उन्होने स्वय 
आदयवा उनवी शात्ति सेना ने भ्रपवाद छोडगर इस रोबन के लिए कोई 
आत्मपीडन पर आधारित कदम नही उठाया। यहाँ तव कि इन्होंने अपने 
सत्याग्रह के सिद्धात में प्रतिकार के घदले “सह्कार' वी दात वी है ॥' उन्होने 
गाँघी की पद्धति विशेष को एक प्रवार थी निर्देधात्मक पद्धत्ति तवा दवाव पर 
आधारित पद्धत्ति बतझाया है |$ अतएव इनके अनुसार हृदय-परिवर्तन 
आवात्मक भ्रोम और सहयोग के आधार पर होता है जो अधिक प्रभावोत्पादक 
होता है।॥ फाँग्रेस रारकार के धाव विदोवा वा सयध भी यही रहा। ये हदय 
परिवतन वी सोम्य और सूक्ष्म पद्धति मे विश्वास करते है* दग्र थौर स्थूु 
चद्धति मे लही । इससे भिन्न श्री जमप्रवाश सवारायश हृदय-परिवतंन वो उप्र 
और स्थूल पद्धति में भी विश्वास करते है! इसीलिए उन्होने १६७४ के 
बहार नादोलन में घेराव, उपवास, बंध इत्यादि वा सहारा लिया जिर.म 
अन्हें पुटिस बी लाठी खानौ पडो ॥ 
परतु प्रश्न है कि प्रेम और सहकार पर नाधारित प्रक्रिया का स्वस्प क्‍या 
है? विनोबा की पक्तिया वैचारिक प्रक्रिया है। हृदय-परिवर्तन के लिए 
अतिपक्षों के सामने विचार रखे जाते है, साथ-हो-साथ उनके कार्यों मे सहयोग 
दिया जाता है। धीरे धोरे जब वह विचार बुद्धि के घरातर मे जागे जाकर 
हृदय के धरात5 पर पहुचता है, तो हमारे विचार तो बदल ही जाते हैं, हमारी 
आस्थाएँ भी बदल जाती हैं । इसे को हृदय-परिवर्तन वहते हैं। इसो टारण 
विनोब्ा साम्यवादी विचारकों में हृदय-परिवर्तेत होते देखत हैं क्योकि नो 
भ्‌ भावे, विनोगा, विनोवा चितन, रे४-रे५ ( चवसर दिसखर, १६६८), 
चु० ४९३ 
३ उप रिबत, पृ० ४५९ 
३० उपरिवतू, पृ० ४६९ 


समाज-दशन-२ [४६६ 


साम्यवादो क्र,र हिसा को पद्धति मं विश्वास करते हैं उन साम्यवादी क॑ नेता 
नम्ब्ृदरीपाद उतके “ग्रामदान! के कायक्रम का समर्थन करदे है ।' रूसी नेता 
क्र,इवेव* का क्यूवा के ब्रश्व पर जपनी जहाजी बेटा को छौटा ठना उनके 
लिए हृदथ-परिवर्तेत वी घटना है। यदि हिंसा में हढ आस्था होतो तो क्र.इचेव 
क_्षमेरिका के साथ शक्ति-परीक्षण करके विश्वयुद्ध छेड सकता था। परतु उसे हिसा 
बात्मघातवक और निस्सार मासूम हुई । यह एक प्रकार से उतकी आस्वा का 
बदलता है। इस प्रकार बास्प्रा बदलने वी क्रिया हृदय-परिवतन दो क्रिया 
है जो शात्ति नौर सहयोग के वातावरण पर जाश्वित है । 

लो साम्यवादी यह मानते है कि मातव का हृदय-परिवर्तत नहीं होता 
उसका उत्तर देते हुए विनोबा कहने हैं कि यह विश्वास गलत मनोविज्ञान पर 
आाधारित है। यदि हम मानते है रि हृदय परिवर्तत नहीं होता है, तो इसका 
अर्थ यह है कि हम मानव स्वभाव की जडता* को स्वीकार कर ल्ते हे जो गलत 
है +॥ उनके अबुसार मानव स्वभाव परिवतनशी क और विकासशी: है। अत- 
हृदय-परिवतन स्वाभाविक है । 

हृदय-परिवतन के लिए विनोबा आत्मशुद्धि पर विश्लेप वल देत हैं। इसीलिए 
उन्होने हृदय परिवतन के कायें के रूप मे शुद्धि४ का कार्य उठाया और उसके 
लिए गीता प्रववन" का अध्ययन-मसनन जावश्यक समझा ॥ उनकी यह घारणा 
है कि हृदय-प्रिवतन मोटग्रस्तो का हीता ९ है मौर यह कार्य सत ही कर सकते 
हैं ।* सत अपनी भात्मा की शुद्धि की पराकाप्ठा पर होते हैं। अत कसी के 
ह॒ृदय-परिवतन के ल्ए उहे बुछ कहने वी भी आवश्यक्ता नही पडती ३ 
उनकी मात्र उपस्नित्ति और उनका नाम हो हृदय परिवतन के लिए पर्यात्त 
है ४ यह विचार उन्होन सूक्ष्म कर्मेयाग के रूप मे बतटाया है। उनके अनुसार 

] 8#0764, (सिड़ीगछ "एलटी. ०० छ०३१098), 2४१7० 39, 
958 
भावे, विनोदा, सर्वोदिय और साम्यवाद, १० ७२। 
भूदान यज्ञ, बिहार, (हिंदो साप्ताहिक पत्ना), ५ जनवरी, १९६४ देसें + 
भावे, विनोदा सर्वोदिय और साम्यवाद, ४० १०० १०१। 
उपरिवत्‌, पृ० १०१॥। 
भूदाम यज्ञ बिहार, २ जुाई, १९१४ और सर्वोदय और साम्यवाद, 
दूृ० १०्र ॥ 

७ भादे, विनावा, स्चोदिय और साम्यवाद, २० १००॥ 

< भावे, विनोदा, गीता-प्रवचन, २० ६७१ 


की जी व कर ख 


७० | गाँधीवाद को विनोबा की देव 


सन्यासी पुछ भो नहीं करता हुमा सब वुछ वरता है ।' अर्थात्‌ उसकी बात्म- 
शुद्धि ही दूसरे को कापी प्रेरित करती हैं और वह्‌ भी जपने आचरण मे घुद्धि 
छाने का प्रम त दरता है। शायद इसीलिए हृदय परिवतन के ?िए विनोवा 
जात्मघुद्धि और परिस्यिति की पवित्नता पर धापी बे देते है। विस ने 
उनसे एक वार पूछा क्या उनके आदोडन स सबका हृदय परिवर्तन हो 
जायगा?' तो उन्होन इसवा उत्तर दिया " मरा शब्द नही बल्कि परिस्थिति 
यी विवशता उसके हृदय पो वदठेगी। कुछ व्यक्ति ऐसे होगे जी परिस्पित्ति 
के इशारे पो समझ गे, घुछ वातावरण के द्वारा प्रभावित होगे और कुछ को 
बाध्य होकर वरली हुई परे स्वृतियो म बदलना पडेगा ।”* तत हृदय परिवतन 
के लिए जितती जावश्यकता शब्द, कही या पीडा सहन की नहीं है उतनी ही 
दावश्यकता हृदय "रद्धि को है। इसी भाघार पर विनोडा ने एक प्रवचन में 
चाहा कि जय व सूक्ष्म कर्मयोग सम श्रवेश नहा क्यि थ कापी भायण करते थे, 
भचार करत थे भौर घूमते थ दो ग्रामदात की आनुपातिव सख्या कम थी । 
परतु जब व सूक्ष्म मे प्रवेश क्यि तो इसकी सख्या वढ गई।* इन सारी बातो 
स॒ यह स्पष्ट होता है कि बिनोबा हृदय परिवर्तन के जविए आत्म "ुढि के 
विचार की ही प्रवानता देते हैं। गाँयो मे भी भाध्षाशुद्धि का विलार था, 
परतु इसके साथसाथ उनम बुछ दवाव, चाहे नैतितः दवाव ही क्यो न हो, 
भवद्यमरान था । गांधी की तुठना मे विनीबा की पद्धति वचारिक हृष्टि स बहुत 
हो ऊँची तया व्यापन है। अत यह अधिक आदर्शात्मव है। परतु व्याव 

हारिक या भादोरनात्मक दृष्टि से शायद गाँवी वो तुलना मे पुछ कम 
अभावोत्यादग है । आदोरन के जिए दुद चमत्वार चाहिए ही फिर शुद्धि 
करण के वाय के झूप में आत्म शुद्धि के साथ ही साथ सामाजिक बुराइयो वी 
ज्युद्धि का स्री सक्रिय अहिसक परतु प्रतिरोधपउत्मक मार्ग दृढ़ना ही होगा 4 कद 
मीठी ओौपरवि से ही ताप तहो उतरता । कभी-कभी ज्वर वी तीब्रता भें करवी 
ओऔपधि का भी संवन करना आवश्यक हो जाता है। गाँधी को जात्म-पीडत 





१ उपरिवन्‌ ० छ६ ॥ 

2 भरने 7, आफ फलपलेज, -ी_00200 - 3'छुकुकछ.. 356 #हह्द 
शक्कर ० ९ 49०, (५म्फल्याबश, जिी00तशा $9970, 954) 
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३. लितम्वर, १९६७ में पूसा लक्ष्मी शारायण पुरी में एक प्रवचन में उहोंने कहा 
(लेखक को व्यक्तिगत डायरी से )॥ 


समाज-दर्शत-र [ ४७१ 


की पद्धति जादर्शात्मक के साथ साथ थ्यावदह्यारिक भो है। सच सो यह है कि 
अबतक गावी और विनोबा म से किसी ने हृदय-परिवतन का पूण शास्ज नहीं 
बनाया है। जो बना है वह अभी अघूरा है १ 


(ज्र) विचार परिबतन हृदय परिवर्तत की पहली आवश्यक भूमिका है 
विचार परिवतन । विचार-परिवतन के कारण ही मनुष्य का हृदय-परिवर्तद 
हीता है जतएव करुणा के द्वारा क्राति लाने के लिए गावी भौर विनोबा ने 
विचार-परिवतन को आवश्यक समझा । विश्व में जितनी भी क्रातिया हुई हूं चाहे 
थे हिंसक हा यथा महिसिक, उनके पीछ विचार और विचार सत्त का पबल 
हाथ रहा है ) साम्यवादी क्राति म भी काठे माक्स के विचार का ही प्रभाव रहा 
है। गावीवाद म हृदय परिवतन थी प्रक्रिया व साथ-ही-साथ पूरम! प्रक्रिया 
के रूप म विचार परिवतंत की क्रिया चलती है । 

ग्राधी सामाजिक क्राति छाने के लिए जतसत का निर्माण करता आवश्यक 
समझते ये । उनके अनुसार सभी प्रकार के शोपण" और असमान्ताओर का 
मूछ अचान है। यदि गरीबों का इस वात की शिक्षा दी जाए कि आशिक 
मामछो मे उतके शोपण का आधार पू जीपति के साथ सहयोग करना है, 
असहयोग स ही उनक शोषण का अत हो सकता है तो किर क्राति मे बोई देर 
नहीं ल्गगी । अत समूह को अपनी शक्ति का ज्ञान करवाना गाषी क्राति के 
लिए आवश्यक मानते थ। परतु यह काम हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया स नहीं 
विचार परिवतन की श्रक्रिया से होगा । विचार-परिवतन के लिए गाणी ने तक 
माध्यम अपना ए--जसे ब्राथना सभा से भाषण पत्रिका वा प्रकाशन, प्राम 
रचना का कायक्रम इत्यादि । फिर उनमे बनेछ प्रश्न पूछ जाते थ और उनका 
चे तर्कंसगत उत्तर दे थे । मनुभव के आधार पर काथय करना और युक्ति क्रे 
आधार पर लोगो का समयाना--य्रे दोनो काय वे करत थ। उन्होव कहा भी 
था कि जवतक कसी को उनकी वात मस्तिष्क और हृदय वो तुप्द नहीं करे 

है 80 2870 ए्छ्याल्ट.. यताज्रर 2#ब% 9९ ० झर्दाघ4 4 8ाप्व पा 
चबाबक/कक ५ 9. 77 074४००, 5, (72) 965, ए 7 
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डणर ] गावीवाद को विनीवा की देव 


तबतक वह उनके विचार को नही माने ११ क्सो भी क्राति का स्थायी आधार 
विचार परिवतत ही है । 


गाँवी की भांति विनौया ने भी अपने आदोलन में विचार परिवर्त्तत की 
क्रिया वी प्राथमिकता दी है। जिस प्रकार युकरात ने जान के क्षेत्र मे प्रत्यय का 
सिद्धांत दिया और ्रेटो ते उसे स्वोकार कर उसको तात्तिविक स्वल्प प्रदाव 
क्या, उसो प्रकार विनोया ने गाँधी के विचार परिवर्तेन के सिद्धांत को दाशें- 
निक आधार दिया है। एक जगह वे कहत हैं--“विचार मानव जीवन की 
बतियाद है| तिचारो की भ्रोरणा मानद जीवन को उत्मफ़त्ता करती है ॥# 
मनुष्य वा शारीरिक जोवन तो चलता ही है क्तु उसका जो उत्थान होता है, 
उसके पीछे भी विचार रहता है। विचार के कारण ही आादोलन होते हैं, जोश- 
निर्माण हांत। और नया जीवन बनता है। तब समाज रचना वदलती है, जीवन 
का ढाँचा बदलता है। मनुष्य को विचार दी तावल देता है कै 
बुनियाद विचार की ही होती है उसी पर जीवन की इमारत खडी होतो है ।/ * 
जब विचार ही मानव जीवन का मूल तत्त्व है, ता क्रात्ति के लिए इसका प्रचार 
आवश्यक है ॥ अत वितोबा अपने कायक्रम म सर्वोदय तह्वतास का प्रचार 
भी करते हैं! तथा अपन कामकत्तालं का सर्वोदिय की पुस्तकों वी जिक्रो तथा 
गीता प्रवचन को घर घर तक पहुँचाने का आदे- देते हैं।४ विचार प्रचार की 
हृष्टि से ही उन्होंने अपते भांदोटन मे पंदयात्रा को चुना।" जिसके द्वारा 
उन्हें भारत की आविक मं अधिक ग्रामीण जतता स सिटने का अवसर मिला ॥ 
फिर गाँधी की भाँति ही विनोब्ा विचार प्रसार के रिए पन्निका पुस्तक, प्रवचन, 
प्रामदान कायक्रम देश के भिन्‍्त भिन्‍न भागों मं जातम निर्णाण नादि का सहारा 
सेव हैं । 

विशोवा यह मानत॑ हैं कि विचार-परिवर्तन के द्वारा ही मानव के नैतिक 

मृल्यी म परिवर्तत ठत्या जा सकता है जिसके बिना ज्राति सभव नहीं है ।$ 
साम्भयोग का मुरुष उद्देश्य चैतिक मूल्यो मे परिवतन छाना है।| उनका यह 
्न्दहु हूरिजन, 57७-३२९ 

२ भाव विवीता, लोकनोछि, (० १३ 

8 भावे, विनोत्रा स्वोदिय और साम्यवाद, पू० १०० 

४ भावे, विनोद, विनोबा चितन, ३ (अप्रील, १६६६), पृ० १४ 

७ मभावे, विनोवा, सर्वोदय और साम्यवाद, प० १०१ ।॥ 

६& उपरिव््‌, प० रेटल३श६ी। 

७ उपरिवत्‌, प्‌० ३८ २९ ॥ 


खसमाज-दशन-र [ ४७३ 


भी विश्वास है कि विचार-परिदतन या घम प्रचार का काय राज्य-सत्ता स 
सभव नहीं है ।* यह काय राज्य और सरकार से अलग रहन वाला के द्वारा 
हो हो सकता है | राज्य के हाय मे विचार-प्रचार जौर व के बाघ देने स 
वास्तव भे विचार और घम ही समा हो जात हैं। इतिहास इस बात का 
साक्षी हैं कि जज-जब राज्य ने घम जौर विचार अ्रचार का काय अपने हायो 
लिया तब ठतव काफी खुन-खराबिया हुई जऔर उपनिवेशवाद को वठ मिला । 
प्रजातात्रिक राज्य व्यवस्था मे भा सरकार विचार का प्रचार प्री ससा की 
इृष्टि स ही करती है । बतएवं विनोवा का कहना है कि स्वत॒न्न सस्‍्या क द्वारा 
सही ज्ञान का प्रचार कर सटकार के द्वारा समूह को वदलन के बदल लोगो के 
द्वारा सरकार के बदलने दा प्रयत्न होना चाहिए।* तभी समाज म॒सर्वा गीण 
क्राति ज्षा सकती है । 


(गे) स्थिति परिबतन हृदय और विचार परिवतन के द्वारा मनुष्य के 
सपूण जोवन म परिवर्तेन हो जाता है । जड्ड समाज मे प्रत्येक व्यक्ति का जीवन 
परियतित हो जाता है तो सामाजिक परिस्यिति का पारवनन स्वाभातव्रिक है । 
परतु इसका यह जेथ नहा कि इसस परिस्थिति अपने आप बदल जाती है भौर 
समाज रचना में प॑रिवतन हो जाता है । वस्तृत समाज रचना में परिवृतन करन 
की ललग से जावश्यक्ता पटती है। हृदय परिवतन ओर विचार-परिवतन एक 
अ्रकार से स्थिति-परिवतन की आवश्यक भूमिकाएँ है । स्थिति परिवतन इन 
दोनो स भिनर प्रक्रिया है। प्रेम पीटा तया तप से व्यक्ति और समुटाय 
मे हृदय-परिवतन कर दिया जा सकता है परतु इसम सपूण समाज का 
हृदय परिवतन नहा हो सकता ॥? हसी प्रकार तिक्षा कौर आय माध्यमो 
स॑ बिचार मे क्राति लाई जा सकती है परतु इनस पूण क्लाति असभव है । 
पूण क्राति के लिए समय और इतिहास वी नब्न को पकट कर सथूण परिस्थिति 
मे परिवतन छाने वी बनावश्यक्ता पड़ती है। इसीलिए ग्रादी कौर विनोबा न 
क्राति के इस शत्त को भी आवश्यक समया है। 


ग्राधी स एंक बार यह पूदझे जाने पर कि जमादार राजा या पृजापति 
अपने को गरोबी का टटी समयते है और एसा होना सभव है २ उहोंने उत्तर 





१ भाव विनोत्रा, लोकनौति ४० १४॥ 

२ ठपरिवतर पू.० डर । 

3 छाए एफ टट.. पक दागाइट ०६ जकढगा 2 50पव9 बार 
छब्परकाञ।. (४०४७०, 35, (॥?] 965 9 77 
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ऊपर के उद्धरण स यह स्पष्ट है कि गराँती के अनुसार केवठ विचार- 
परिवतन और हृदय-परिवतेन ही सपूण क्राति के लिए पर्याप्त नहा है । समाज 
रचना का परिवतन आर्वात्‌ पचायती राज की स्थापना भी ज्राति के रहिए 
आपश्यक है जिसमे जनमत के आधार पर शासन चलछ सकता है। जनमत के 
सामी छाई भी शक्ति नहीं टिक सकती है । उम्र अपने को वाध्य होकर भो 
बदरना पत्ता है। 

बिनीवा गाँधी के विचार को शास्त्रीय ढंग से रखते हैं। उनके लतसार 
ऊपर के दोनी परिवर्तेना के परिणामस्वरूप ही परिस्थिति का परिवर्तद होता 
है घिप्त स्थिति परिवर्तत भी कहते हैं । स्थिति परिचत॑त कानृत से नहा, चिचारा 
स्त ही होता है।" वितोव्रा स्थिति-परिवर्तत का विचार साम्यवादियों वी 
सभाज रचना परिवर्तन* के विचार से प्रास कर इनका सता और आचार्यों की 

प्रड्डति के साथ समन्वय करते हैं। समाज परिवर्तेन के जाये के रुप मे वे प्रत्यक 

काय म कार्य-कुशरता को अपेक्षा रखते हैं*, तथा इसक लिए समाजवब्यापी 
सुलभ ग्राम-दात आादोटन खद्य बरतने हैं। इस प्रकार व क्ाति के क्रिवोण* 
को बल्पता करते है जिसमे एक भ्ुजा हृदय परिवर्तन वी, दूसरी विचार 
भरिवतन वी और तीसरी स्थिति-परिवतत की होगी । 

परिस्थिति परिवर्तन वी प्रक्रिया छुछ वठिन है जोर यह युछ देर से संपन्न 
होती है। परतु परिस्थ्रिति का परिवतन होना असमव नहीं । जाज गाँबी 
7] देख्मका, जे छ , सत्तशकक, ! 6 247, ए 72 
> भावे बिनोवा, सर्वोदिय और साम्यवाद, २० 3०३) 
3 उर्पारेदतू पृ० १०३॥ 
४ उपरिवत्‌ पृ० १००॥ 
थे उपरित्‌ , एृ० १०१॥ 
र उपसितू्‌ पृ० १०३।॥ 
७ उपरिबत्‌ पृ० ९९६8 
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लौर विनोवा के आादोटन के परिणामस्वस्प बहुत-सो परिस्थितिया बदली 
नजर आती हैं। ब्रिटन को उपानवेशवादी नाति का अत्त, छुजाछत का भत, 
सरूइकियो का काड़ेजो और दफ्तरो मे आना तथा पर्दा का अत--ये सभी स्थिति 
परिवतन के उद्दाहदण है। इसी प्रकार ति शस्तीकरण को सोर रूस जमे 
युद्बोन्मादी राष्ट्र का अग्रसर होता, शाति की नीति की ओर भुकाब होना 
हियति परिवर्तन हो है । सबमे उत्तम उदाहरण लो यहा मिलता है जब विनोबा 
ने भूलान आदोलन शुरू क्या था तो जमेरिका के डब्यू एफ० सागवन॑ न अपने 
एक भाषण मे कहा कि याद बिवाबा नम रवा मे होते तो या तो व जेल मे होने 
या पागलल्लाने म ।* परतु आज परिस्थिति इततों बदठी है कि जनेक पारचारप 
वजिचारक इसम सक्रिप सहयोग दे रहे हैं। विनोब्ा के आदालन के पूव एक 
इडच जमीन के लिए लोग खून बहा डालत थे देने का वात त्तो जरूग। परतु 
आज परिस्थिति इततों बदरटी है वि' एक मामुली सर्वोदिय कार्यकर्ता गाव मं 
जाते हैं ओर उड्ढे छोग दान पत्र पर हस्ताक्षर कर देदे हैं। इतना ही नहीं 
आगाज सरकार के लिए भी भूमि की हकवदो करना थास्रान हो गया है। इसके 
लिए कोई प्रभावकारी विद्रोह की सभावना नहीं रह गई है। इन सब बातों 
स॑ स्पृर है कि स्थिति परिवतन मानसिक कल्पना नही वास्तविकता है। 


गाँदी न परस्विति का परिवतन स्व॒राज्य ओर पचायती राज्य के सपम 
देखा । विद्रोत्रा इस स्त्रीकार करते हैं। परतु ग्राम-स्व॒राज्य की स्थापता कस 
होगी ? इसके लिए भी भावात्मक रूप स परिस्थिति का परिवतन बनिवाय है 
जो वित्ोत्रा ग्र म दान आदोकन के द्वारा कर रहे है। ग्राघी के विचारो मं 
ऋति की तोदो भ्रक्रियाएँ जलग वर्णित हैं। गाँवों ने इसके अनुसार काय भी 
किया । परतु बियोत्रा ने इन तीरो को एक साथ सगठित कर एक नये शब्द 
(क्रांति का तिकोग) की रचना को । इसी भ्रकार गाजी ने करणा की प्रन्निया पर 
आधारित सभम'ज प्रारवतन की स्पष्ट रूप रेखा नहो दो थी विधोबा इसका 
स्वर रा शास्तीय ढग स देते हैं। इनके अनुसार करुणा भर प्रेम पर आाधारित 
समाज परिवतन का निम्त स्वरूप है।-- 


] ए7०एणण, ए०ग्बाद 6, $87ए०१9)8 36055 पा १एण्यते 
स०3765, (डिाष्ठी7%) 70०००फऊरएटए 8, 3957 


न्‍ 


२ मजुमदार, धीरेद्ध दडनिरपेक्ष समात रचना, (वर्धा सब सेवा सत 
प्रकाशन १९७४) पृ०६। 


३ भाव, विनोवा, सर्वोदय और साम्यदाद १० ४६ ४७॥ 
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१ सता का विकेंद्रोवरण । नीच अधिक-सपे-अधिक सत्ता, ऊपर कम-से-क्म 
सत्ता, सवते ऊपर नैतिक सत्ता (१ 

४२ सटकारिता । 

३ व्यक्ति के विकास के लिए पूरा मौका । 

४ समाज के छिए समपेण बुद्धि । 

५ शिक्षा मे ज्ञान और कर्म क्य सयोग । 

प्रहाँ विनोजा गाँवी वे विचारों को हो एक साथ क्रमबद्ध रूप म अस्तुत्त 
करते हैं ॥ 


खड--४ सत्याग्रह-दर्शन 

गाँकीवाद में सत्याग्रह को समाज-परिवतन की पद्धति या शस्त्र के रुप से 
स्वीकार किया गया है। सत्याग्रह की पद्धति स व्यक्ति और समाज वी सभी 
प्रकार बी अतनिहित घुराइयाँ तथा सधर्षों का प्रतिकार अधिसक तरीके से क्यिय 
जा सवता है और उनकी स्थिति सुआरी जा सकती है। सपूर्ण मानव इतिहास 
में गाँतो को छोडकर कसी दूसरे ने इसका प्रयोग इतने व्यापक क्षेत्र (आाथिक, 
सामाजिक, राजनैतिक) मे नहीं क्या था (६ इसलिए यह गाँधी की देन है। 
गाँवीवाद म समाज परिवर्तन की भ्रक्रिया और सत्पाग्रह की प्रक्रिया एक भ्रदाद 
में समायार्थेक हैं । अत दस शादर्भ में सत्याग्रह” के ऊपर विचार करना 


नवेक्षित है । 


(क) सत्याग्रह का आर्य डाब्दाय॑ सत्याग्रट'--सत्यः कौर आग्रह 
से निर्मित सामासिक शब्द है जिसका अर्य॑ श्रत्य का आग्रट है। परणलु 
सत्य के अलग अलग बजर्य॑ रिय जात हैं, इसलिए सत्याग्रह के थ्य में भी 

थ्‌ श्री जयप्रकाश नाराबण ने इसके सवध में वहुत ड्डी उत्तम ढंग से कहा हैं, 


जिसका सार यद है कि अव सत्ता क पिरामिड को तो सिर के वल खड़ा है, उसे पेर के 
बल खड़ा करना है। 


" [६ ([7थ्ाएट्ाब०)) 75 [66 89 वमश्द्ाप्ध एफफब्याते (88६ 
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भिन्‍ता आ जाती है। जयतनुजा बद्योपाध्याय न गाँधी के सत्य को 
तथ्य जौर मूल्य--दो अर्थो मे लिया हैं ।' मूल्यात्मक अथे मे सत्य” न्याय का 
सूचए है १९ अत सत्याग्रह का ब्य हुआ न्याय का आग्रह । इसी प्रकार डॉ० 
सुगत दास गुप्ता सत्य” को मौलिक घारणा तहीं मानकर इसे सामाजिक-च्युत्पत 
(8०८८६७] 77०00००+) वस्तु मानते हैं ।' उनके अनुसार मभौलिकि धारणा 
“अहिसा है जिसका मुख्य अथ है “अशोपण” । रूत सस्याग्रह सामाजिक 
सत्य के रुप मे अशोषण के लिए अहिंसक श्रक्रिया है। परतु गहराई स॑ विचार 
करन पर ये दोनो अर्थ सतही स्वर के मालूम पड़ते है। गाँधी ने सत्याग्रह को 
सत्य शक्ति" के रूप मे स्वीकार किया है । सत्य का अथ उन्होने “आत्मा! से 
लिया हैं। अत सत्याग्रह का अर्थ है आत्म शक्ति," प्रेम शक्ति* और 
सत्य शक्ति का आग्रह। इस अथ को भी हम मूल्यात्मक अर्थ ही कहेंगे । 
अत्त सत्याग्रह बह प्रक्रिया है जिसमे आत्म शक्ति और प्रेम शक्ति का विकास 
होता है ॥ न्याय और अशोषण आम शक्ति तथा श्रेम-घक्ति के विकास के लिए 
आवश्यक शर्तें है। गत सत्याग्रही को न्याय तथा अशोषण का आग्रह रखना 
ही पत्ता है । परतु याय और अशोषण अतिम रूप से आत्म शक्ति में विलीन 
हो जाते है । उनवी अपनी मत्ता नही है। आह्म शक्ति और प्रेम-शक्ति अपने 
जाप में पूण बर्थ रखते हैं, ये स्वत साथ्य है, अत सत्याग्रह का नें जाएम 

शक्ति तथा प्र मशक्ति के ग्रत्ति आग्रह करना ही उचित है । 
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#जते ९००च०फार फिणफशा0?, आ#णका धामऋग्वए०६०, (०४ 967), 
एए  70क्‍याा 
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6 उछ्थ कक 3 
ब्ख्ध्प्थ््छ्3 


8 छ्ह,ए 6 


डछ्ट ] गाँवीवाद को विनोवा को देन 


प्रयोग पर आधारित सत्याप्रह के अर्थ सत्याग्रह शब्द कय प्रयोग वइ 
णर्थों म हुआ है । इसको ध्यान म रखते हुए काने नैश महादय न सत्याग्रह के 
चार अर्थ विए हैं । एक अर्थ म सत्याग्रह उस सामूहिक कआदोट'त्मक पद्धति 
का नाम है जिसे गाँवी ने स्वतञ्नता अभियातर में अपनाया | दूसरे अर्थ म 
यह गाँदी के नायों में अतभुत सिद्धात वी ओर दशारा करता है। इस थर्थ म 
सह्याग्रह 'अर्टिसक सावन की शक्ति? या उसका पर्यायवाची है। तौपर यर्थ मे 
यह उद सभी सभव अहिसक पद्धतियों का सामान्य नाम है जिस चाहें गाँवी त 
अपनाया था या नहा | इस ल्यापक क्षय म यात्री का सत्प्राग्रह महिसक प्रतिकार 
का ही एक भेद हैं। इस गाँवी न विशय परिस्थिति म अपनाया । दसका श्रयौग 
सामूहिक सधर्प मे किया जाता है। यह अन्न गावो के दस कबन से निकरता 
है --चु"कि सत्पाग्रह साक्षातर्‌ प्रतित्ञार की सबसे शक्तिशादो पद्धति है. अत 
सत्याग्रद्दी इसका घ्रयोग तब करता है जब सभी सावन डिफ्ट हो जाते हैं । नैप 
इस कथन का अथ करने हुए बतारत हैं कि सत्याग्रह क' प्रयोग के पहठ सभी 
सभव प्रयत्नों से प्रतिपक्षी को समझाने का श्रयान किया जाता है। बत 
सत्याग्रह अध्यिक प्रक्रिया बा एर भेद हैं । 


नैश के अनुसार सत्याग्रह विना दिसी सवास घटना कया उल्हेद् किए, 
सामृहिक सथप की प्रक्रिया का सामान्य नाम हूँ ।* यह एक एसा शब्द है जो 
राजनैतिक तथा सामाजिक सथर्प मे खास करके गावीवादी हप्टिकोण को भूचित 
करता है ।* ीमती वानद्ूराट क॑ अनुसार यह बेवरट विशप प्रकार वी क्रिया 
का ही सृचक नहीं है बल्कि यह्‌ एक खोजर्डे की पद्धति है जिसमे सापक्ष सत्य+ 
अहिसा साल्वतावाद जौर आत्मपाट्न का समन्‍्वय है ।/ परीक्षा करन पर 
नैश सटोदय का विचार योच सा एकाग्री मायूम पत्ता है। पहली वात ती 
यह कि सत्याग्रह का प्रयोग गाधी ने केवल सामूहिट सपर्प के ही छ मे नहा 
किया था बल घरेलू प्रश्तो पर भी उन्हान इसका प्रयोग क्या था। एक बार 
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जब उहोने क्स्‍्तुरवा से दाठ और नमक का परहज करने के लिए कहा तो 
इसपर कस्तूरबा ने गावी को स्वय इस कार्य के करन के लिए ललकारा | गाता 
ले बिना कसी डाक्टर की सल्लाहू के एक साठ के लिए नमक और दालू वा 
परित्याग कर दिया । इस घटना को उन्होने घरेलू जीवन म सत्याग्रह का एक 
उदाहरण माना ।* इसस यह सिद्ध होता है कि सत्याग्रह केवठ सामूहिबा सप्र्प 
आर प्रतिकार की हो पद्धति नहा है. यह व्यक्तिगत तया घरेलू सघप का भी 
समाषान प्रस्तुत करता है ६ दूसरी वात यह है क्ति सत्याग्रह” शब्द केवल स्यपों 
और प्रतिकार का ही सूचक नहा है. यह रचनात्मक कार्यों का भी सूचत है ।॥ 
फिर यह कहना कि यह सामूहिक सघर्षे का सामान्य नाम है, उच्चित नहा $ 
एसा कहने से सत्याग्रह का भावात्मक रूप ही समाप्त हो जता ह। 

श्रीमती वानदूराट जब इसे >वेषण की पद्धक्ति मानता हैं तो निश्चित 
ही वे इसके भावात्मक पहलू पर ध्यान देती है ? परतु यह भ्रश्त रह ही जाता 
है कि इसम क्सि वस्तु का आवपण होता है, सत्याग्रह म वास्तव मे आात्मशक्ति 
आर प्रेम शक्ति का अन्वेषण होता है । इसकी हर प्रक्रिया का सबंध चाह वह 
सचतात्मक कायक्रम हो या दात्म पीटत ही बथवा कोई प्रतिकारात्मक प्रक्रिया 
हो किसी-त किसी रुप में भात्म शक्ति त । प्रम॒ शक्ति के विकस से ही रखसा 
है । अत सत्याग्रह वी हम ऐसी परिभाषा करती होगी जा इसके सभी अगा को 
ममावि० कर सक्रे । इसको घ्यात म॑ रखकर हम वह सउते है --सत्या ग्रह 
व्यक्तिगत तथा सामू हक जीवन सघप की वह प्रक्रिया है जिसमे मात्म शक्ति जौर 
प्र मे शक्कि कया अन्वेषण किया जात्ता है । 

सत्याग्रह के अर्य॑ को और स्पष्टता से जानन के रिए इस कुछ जन्य समा 
ताथक ज5५ के सन्‍्टभ म॑ देखना अलिवाय है क्योकि सखामाय त्प नये सत्य प्रह 
को निष्क्रिय प्रतिरोध, सविन्य कानन भय तया बसत्योग आदोरन का पयाय 
वबाचा माना जता है। परतु सत्य ग्रट८ का इन खभो स नर है । 

(ख) सयाग्रह और निष्किय भ्रतिरोष जब गाघी न सवस पह सत्पाग्रह 
क्य प्रयोग दक्षिण अफ्रीका म क्या तो इस होगे समसामसधित इंगरेंड चौर 
अफ्रीका म॑ प्रचलित निष्ि्रिय प्रतिरोत के सझानायक मानन लग | परतु यात्रा 
ने उतलाया कि सत्याग्रह निष्क्रिय प्रतिरोव ख उसो श्रकार भिन्न है जिस प्रकार 
उत्तरी झ्रूव दक्षिणी तुवस भिन्‍त है।* उनके जनसार ति७्क््य प्रतिरोत्र 
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सत्याग्रह का गलत नाम है। सत्याग्रह लो अचहयोग के द्वारा अभिव्यक्त होता 
है उसमे शारीरिक प्रतिरोव अथवा हिंसा से अधिक सक्रियता रहती है। नत 
यह सक्रियता वी गहन अवस्था है ।* फिर इस निष्क्रिय वहना धरृंठः है। फिर 
निष्क्रिय प्रतिरोध मे हिसा के लिए पयात्त स्थान है क्याकि वहाँ पर मौका 
देखकर शस्न का प्रयोग किया जा सकता है, परतु सत्याग्रह भ अनुकूछ 
चरिस्यिति रहने पर भी शरीर बल का प्रयोग वर्जित है ।* इसका कारण 
है कि सत्याग्रह का आावार गीता का निष्काम कमयोग है परतु निष्क्रिय प्रतिरोद 
फ्खल्वादी सिद्धात है। इसम अपने लक्ष्य वी भ्रासि के 75ए कसी भी समय साधन 
को बदला जा सकता है। सत्पाग्रह का आाघार सावन-साध्य को एकता है। 
निष्क्रिय प्रतिरोध दु्बंछो* का अस्त्र है। इसके पीछे भय का सवेग काम करता 
है ॥ प्रतिपक्षी को परेशानर्ँ करन वी भावना रहतो है। नत यह एक श्रवार 
वी दवाव" की पद्धति है। इसमे प्रम६ का कही भी स्थात नहीं होता है। 
भपरतु सत्याग्रह बहादुरो का अस्त्र है। वह हँसने-हसते अपनी सारी चोजा का 
चलछिद्ात कर सकता है । वह जभय० ब्रत का उपासक होता है। सत्याग्रही 
प्रतिपक्षी को न तो दवाव देना चाहता है और न उसे परेशान करना चाहता 
है | इसके बदठे वह स्वय अपने ऊपर दु ख८ का बोझ ल लेता है। आत्म 
पीडन के द्वारा सायाग्रही प्रतिपक्षी के हृदय म प्रवेश करता है॥ अत यह 
ह्ुंदय परिवर्तन" की पद्धति है। इसका बाघार ही षेम है। 

निष्क्रिय प्रतिरोध एुक प्रकार की अभावात्म+ १ * वस्तु है। इसमे मानय के 
हृदय परिवरत॑त की शक्ति नही है ११९ यहाँ मानव वी बच्छाइयो मे विश्वास नहों 
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किया जाता | रुत्याग्रह एक भावाह्मक सिद्धात है । यह मानव की अच्छाइयो मे 
अखउ विश्वास करता है । इसके द्वारा प्रतिपक्षी के दिल और दिमाग व्य परिवर्तन 
किया जा सकता है । चू कि निष्क्रिय प्रतिरोध में हिसा की भावना रह जाती है 
अत यह भअतिपक्षो के मन मे श्रतिक्रिया उत्पन्न करता है। अत उसका परिणाम 
प्रतिहिसा है। परतु सत्याग्रह पूणरूुपेण बहितक छिद्धात है, अत यहाँ प्रतिपक्षी 
के सत में कोई प्रतिक्रिया या श्रतिटिसा उत्पन्त नहीं होती । उसका केवल हृदय 
बदल जाता है । निष्क्रिय-प्रतिरोध मे रचनात्मक कार्यक्रम का कोई स्थाव नहीं 
है ।९ परतु रचनात्मक कायक्रम सत्याग्रह का आवश्यक अग है। अत डॉ० 
आर० आर० दिवाकर के अनुसार निष्क्रिय-प्रतिरोध जीवन-दर्शत नही वव 
सकता ।* परतु सत्याग्रह भावात्मक होने के कारण एक स्वस्थ जोवन-दर्शन है। 
मह किसी भी व्यवस्था तथा बुराई का विरोत करता है । परतु व्यवस्थापव 
अथवा बुराई करने वाले का विरोत्र नहीं करता है।* निष्क्रिय-प्रतिरोधी 
व्यक्ति से भी घृणा करने ठग जाले है । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है कि सत्याग्रह निष्क्रिय-अ्तिरोत से भिन्‍न एक श्रकार 
व साक्षात्‌ अहिंसक प्रक्रिया है जिसमे काफी सक्रियता है तथा परिवतन करने 
को शक्ति है । 

(ग) सत्याग्रह और दुराग्रह सत्याग्रह की प्रक्रिया दुराग्रह की प्रक्रिया से 
भो भिन्‍न है। दुराग्रही निरपेक्ष सत्य मे विश्वास करता है। परतु सत्याग्रह का 
आधार हो सापेक्ष सत्य है ।४ सत्याग्रही इस वात से परिचित रहता है कि मानव 
द्वारा प्राप्त ज्ञान सापेक्ष सत्य का ज्ञान है। जो एक के लिए सत्य है वह दूसरे के 
लिए अस॒त्य हो सकता है । अत रप्याग्रही अपने विचारों को दूसरे पर लादने की 
कोशिश नही करता है ।” इसके सघय का लबय घुलह ओर समझौता है, दवाव 
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नहीं ।* अत सस्याग्रहीं प्रस्िपक्षी को नोचा दिखाना नहीं चाहता है। दुराग्रह 
में एक प्रकार का दवाब है । परतु सत्याग्रह सभी प्रकार के दवाव तथा हिंसा 
से मुक्त है। दुराग्रही वह होता है जो अपने जात्मा, विचार तग्रा स्वार्थ दा 
विषोध महत्त्व देता है | परतु सत्याग्रही अपने स्वार्यों को समूह के स्वार्थ के 
लिए तिल्‍ाजलि दे देता है। वह अपने उपर ही दुख लेता चाहता है। जत 

उसे दुराग्रही कहना गलत होया । 


सत्याप्रह भौर सचिनय कानून लग आधुनिक काल मे खवितय कानून 
अग के सिद्धात का श्नतिपादन सर्वेश्रयम पमेरिकन विचारक थुरो ने किया 
था । इसका उद्ृ श्य राज्य के द्वारा तिमित अनैतिक कानूनों का वितमप्रतापूर्वक 
उत्ठधन था ।* ऊझत सविनय कानून भग एक परतत्न राज्य के तागरिकों को 
अनैतिक कानून के प्रति प्रतिरोत्र करने का एक अस्त प्रद्दान करता है ॥* परतु 
इस सिद्धात में पूर्ण माता मे महिसा का अशाब रहता है ।४ इसीलिए शायद 
शूरो ते अपना सब्ब केवछ करा से स्ेधित आ्यिक कानूनों के ही विरोत्र से 
रखा था । परतु गाणी दा सवितय कानून भग सभो प्रकार के अनैतिक कानूतो 
का अहिसक प्रतिरोध करता है। यह सत्पाग्रह सिद्धात का एक अप है ।५ जत 
इसे पूर्ण सत्याप्रह नहीं समझना चाहिए । 


इसो प्रकार मसहयोग भी सत्पाग्रह वी एक शाखा है जिसमे कसी राज्य 
के सभो नागरिक भाग ले सकते हैं ओर राज्य के शोपण से अपना असहंयोग 
कर सकते हैं । इसका »थें हुआ कि सत्याग्रही सत्य के लिए अनेक प्रकार के 
अहिसक" उपायों को ग्रहण कर सकता है | 


(घ) सम्याग्रह की आवारभूत मान्यताएं सत्याग्रह के प्रयोग करने के पूव 
गाँती ने कुछ मोछिक मान्यताओं, शर्तों तथा नियमों का प्रात अनिवायें 
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साना था। इनक पाठन के अभाव मे सत्याग्रह हिंसा स युक्त होगर वन्य 
प्रक्रियाओों मे परिण्त हो जाता है। दन मान्यताजों तथा शर्तों को 
मुख्यत तौन श्रेणियों में विभक्त एर सकते है-नवाच्विक, नैतिक तथा 
मनोवैज्ञानिक । 


तास्विक मास्यता दस मान्यता के अनुसार प्रत्यक सत्याग्रही को ईश्वर मे 
अटठ विश्वास रखना पत्ता हैं।!' ईऱर विज्यास का अरे गाँधी इश्र- 
विश्वास का ढोग नही मानते हैं। इसका कर्यो है इश्वर क नाम पर अपन सारे 
सिद्धातों को पुर करने मे तैयार रहता ।* परतु इश्वर विश्वास दा यह भो 
त्तात्वयं नहीं हैं कि सभी एक ही ईश्वर म, एे स्वरूप मे विश्वास कर ॥ प्रत्येक 
व्यक्ति की ईश्वर की परिभाषा भिन्‍त भिन्‍न हो सक्तती हैं परतु अतिम रूप से 
सभी को ईश्वर मे ही विश्वाम लेना पत्ता है । इश्वर मे विश्वास किए बिना, 
सभी प्रकार की पीडाओ को बिना ऊकिसो प्रद्धिशार लत. आवाज के सहन 
करना असभव है । इश्वर विश्वास सं ही इन पीझाओं दो मसहने वी शक्ति चाती 
है। नत गरात्री वी हटि म वौद्ध तया जैद भादि नास्तिम सत्याग्रह के लिए. 
जयौग्य सिद्ध किए जा सबत हैं क्योकि उन्हें इश्वर म विश्वास नह्म ६।* कलु 
गौँधों का ईश्वर सब या कल्पाता इतनी व्यापव है कि इसमे सभी समा जाएग। 
तकें के लिए यह कहा जा सकता हैं कि सयाग्रहम .इवर म विश्वास होनः 
अनिवार्य नहा है । यदि कोद मानवता म विश्वास रखता है. तो वह सुत्याग्रहीं 
हो सकता है । परतु ईश्वरवादी रह सकते है कि भानवता मं हढ विश्वास 
ईश्वराय घक्ति को आधार मानन के कारण ही हो सकता है। ईश्वर 
विश्वास [से एक जपूव शक्ति घराप्त होवो हैं। विलियम जेम्म ने रूटा है कि 
ईश्वर विरवास हमें अदूभुत शक्तिवद्धर ( ॥0०० ) प्रदान करता है + 
ज्योफ़ एसन भी कहां है--भरट ही हम सैद्भातिक अर्थ में धामिश 
हृष्टिकोण को स्वीकार कर या न छर परत ”टम यह अवश्य सोचना होगा कि 
सत्पाग्रह की भ वना हा प्र'दुर्भाव म लव स्वभाव मे तय होता है जद उससे 
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आर्मिक भावना थी तरह यहरी जास्या जन्‍म लेती है, नहाँ पर सत भौर 
शहीद के ब्यक्तिव लय उदय होता हैं, कौर धामिक व्यक्ति उस तत्त्व वा 
साक्षात्वार करता हैँ जिस वह ईश्वर मानता है ॥६ इस प्रकार वो गहरी 
आया के अभाव म सयाग्रह्दी एक कदम भी आग नहीं दट सकता । 


नैतिक मान्यता---सत्याग्रह युद्ध लग एक नैतिक बिकल्प हैं. इसटिए दुसक 
(लए उच्च कोटि की नैसिक्ता का पारत बआावश्यक ६॥ सत्य जौर बहिसा 
दी इसके मुस्य अस्त्र शस्त्र हैं। दसरिए याँवी ने सयाग्रही को एकादश व्रत-- 
सत्य, भहिसा, अस्तय, ब्रह्मचय, असग्रह, शरीर श्रम, अस्वाद, निर्भवता, सब 
ज्यम-समभाव, स्वदेशी तथा स्तर भावना के पालन पर जार दिया। यहाँ पर 
रामायण के टकाकाड मे वर्णित घर्मेरथ का पश्रत्तरण स्मरण कया जा 
चसब्ता हैं । 
भनोवेज्ञानिक मा यता खयाद्रही के रिए उपग्र क्त शर्तों के पारन मे 
अतिरिक्त निम्त सामान्य नियमों का पालन बावश्यक है।* यद्यपि हदय- 
चरिवर्तन के लिए दन मनोवैज्ञानिक उपायों का अवटवन लिया जाता ह क्तु 
गभीर रूप से विचार करने सं इन सव का बाघार भी नैतिब्ता ही सिद्ध 
ज्हीवी है 
है झज्नोथ वा पालत / 
7 श्षपने भ्रत्तपक्षी के क्रोव तया प्रह्दर क॑ सहन बरन वी पक्ति था 
होना । 
3 स्ेच्छा से वदी हो जाने के 7ए तैयार हो जाना तथा अपनी सपरचि 
इत्यादि के अपहरण में भी अ तरात्र नही करना । 
४ अपमान और शपथ स अपने को अटंसा रखना तथा पश्रतिपक्षी का 
अपमानित नहीं कदना सदि सघप दी जबधि में कोई प्रतिप्रक्षी की 
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अपमानित करता है अथवा उसपर प्रहार करता है, तो उसको सुरक्षा 
अपने जान को बाजी छगाकर भी दरना । 


५ मौद होने पर जैक के सभी नियमों का विनम्नता स पालन करना । 

६ विना क्सो हिचक्चाहट के सत्याग्रह के वेता वे जादेश का पाश्न 
करना । 

७ अपने आधितो के लिए भत्ते की माग नही करना। 

< क्‍्यी स॒प्लनदायिक दगे का कारण नहीं बनना ! 


सझैर में हम कह सकते हैँ कि सत्याग्रटी को मत्य, अहिसा का पराठन घर्म 
को तरह फरनता पड़ता है। मानव की भ्रच्छत जच्छाइया मे विश्वास रखता 
पड़ता है और उत्ते अपने प्रेम तथा आत्मपीडन के द्वारा दूसरे है हृदय को 
जगावा पडता है। भपने उद्देश्य की पूत्ति के लिए उसे प्राण तया सर्पात्ति के 
स्वोदावर के लिए तैथार रहता पठता है । कितु इस अंतिम वलिदान की तयारी 
के साथ भत्याग्रही को समाज का एक आदशं-चरित-व्यक्ति तथा सच्चा सेवक 
भी होता अनिवाय है ! इसोलिए गौती ने सत्याग्रही के लिए न कैवछ एकादश 
ब्रनों के ही पालन पर जोर दिया बल्कि रचनात्मक कायक्मों मे भाग छेने का 
भादेश दिया। इसी दृष्टि स स्वदेशी ब्रत और शरीर-श्रम (87650 ]4907फ) 
के सिद्धांत के पालन के िए खादी पहनने तथा सृत्त कातने पर जोर दिया। 
इसलिए उनका यह मानना था कि यदि कोर्ट व्यक्ति सत्याग्रह के सभी नियमो 
का पाछन करता है परतु खादो नहीं पहनता तो वह प्रतिठ्ठित व्यक्ति हो सकता 
है उसकी उपयोगिता अन्य कार्या मे हो सकती है. परतु वह सत्याग्रही नहीं 
कटला सत्तत। इसो प्रक्तनार सत्याग्रही के जोवन को भी व्यसन मुक्त रहना 
अनिवाये है। चाय को छोडकर किसी प्रकार के नशे का सबन' नहीं किया जा 
सबता है विसत उसत्री विवेत्र शक्ति घूमिल हो ) उसवा जीवन पृूण रूप से 
अनुग्ासित होता है ताबि' वह दूसरो का भी आदर्श बन सके । इसलिए समय 
समय पर दिये गये आदेशा का पाउन वह हृदय से करता है ।' ईमानदारी 
ता मनसा, बाचा, कमणा निर्वरता के बिता तो सत्याग्रह डी बल्तता ही 
असभव है ।* 

ऊपर के नियमों तया श्रद्धाओं को देखकर यह अश्व किया जा सक्‍ता है 
कि इतते क्डे आदर्श दा पाउन पूर्णस्पेण कोई कर सकता है ? यदि नहीं वो 
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कया सत्याग्रह केवट गाँधी जैस अत्यत्त उचे व्यक्ति तक ही सीमित नहीं रह 
जायगा ? यह सर्वेन्‍्साधारण का बस्त्र कभी वन सकता है २? परतु गाँधी का 
यट जाशय नहा या छि पहञ णोई पूर्णे सत्याग्रदों बन जाय नौद वांद म॑ बह 
डूबर के हृदय परिदर्तत भ टग ।* उनके अनुसार सत्याग्रह तो एक प्रकार की 
अमतिशीछू शैवणिक प्रकिया है ।* वीर पीरे इसवा विकास होता है। नत 
अनक्े अनुसार सय ग्रटी केव5 वे नहो है जो जहिसा की सभी खुत्यियो का 
अक्षरणश पालन वरत है, सत्प्राग्रट्टी वे भी ह जो अहिंसा वी सनी मुत्वियो को 
स्वीकार करत हैं तथा उमे पालत करन के लिए उत्तरोत्तर प्रयत्व रूरनत जाते 
हैं ।१ अत केवढठ पूण अधिसको की जमात के रूप म॑ ही सत्यांग्रहिया को नहीं 
पप्या जा सकता । उन्होने स्वय सिखा है-- जैसा मैं अपूर्ण है, मैंन क्षपूर्ण नर- 
मारियी को लकर ही अपनी यात्रा घुरू वी । परतु इश्वर को धब्यवाद है कि 
भी तक नाव किनारे नहीं छगी है, परतु यह चथाबातो को झेलने छायक 
अवश्य सिद्ध ट्‌द है। ४ अत सत्याग्रह में मुख्य वात है ऊपर की मान्यताओं 
म सैद्वातिक त्प सं दिला स विश्वास करना दया अपनी शक्ति और द्षमता भर 
उसमें आचरण म लान का प्रयात करता । 


(च) सत्पाग्रह के जिविध आधास सत्याग्रह की प्रक्रिया के सीन दायास 
है ॥ प्रयम थादोल्नात्मक तया सघर्षात्मक प्रक्रिया है जिसके द्वारा सत्याग्रही 
अन्याय वा अतितव्रार जहिसक शत्रक्रिया स परता है। इस सश््री जारइ० मार० 
दिवाकर न “ध88४7८5ए८ ५20) 87247? कह है।४ दूसरी प्रक्रिया भावात्मक 
है जिसमे समाज रचना का कायक्रम होता है ॥ इसे श्री दिवाकर “(070५ 
८0४८ 540) 38727०” की चज्ञा देते हैं ।* तोसरी, मूल्य परिवतेवात्मक 
अक्रियां है जिसके अनुसार सत्याग्रही और समाण का मुल्य परिवर्तन होता 
है अंब हम इन तीनो प्रक्रियाओं पर एक एक कर उल्ग स॒ विचार द रेंगे | 
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१ आदोलनात्मक प्रक्रिया 

(क) व्याप्या जादोलन या संघर्ष सत्याग्रह को पहली और महत्वपूर्ण 
प्रक्रिया है। कुछ लोग तो इसी क्रिया के साथ सत्याग्रह का तादात्म्य भी 
स्थापित कर देते हैं ॥ सत्याग्रह की प्रक्रिया के पोछ् डा० हरिद्वार राय के भनु- 
सार धार विचार हैं'--पहला ससार में बुछ गरूतियाँ था अयवम्धाएँ है, 
दुसरा इनपर विजय प्राप्त करवा बनिवायं है, तीसरा, हिसा वे हारा इनपर 
विजय प्रास तही क्या जा सकता है क्योकि हिंसा बुदी दच्याजों को...गहरो 
और सबठ बनाती है तया चौया, गरूतियो पर विजय शुभ सकलप मे प्रेरित 
होकर बात्म पीडन के ढ्वारा किया जा सकता है। ऊपर के चारो विचारों से 
यह स्पष्ट है कि सत्याग्रह की प्रक्रिया समाज मे प्रचलित वुराइयो से सघर्प 
करने के लिए आरभ होती है । थ बुराइया माथिक सामाजिछु, राजनैतिक, 
घासिक --किसी ग्रकार की हो राकती है / इसी श्रतरार इस सपर्ष से व्यक्ति, 
समुदग्य, जन-समुदाय तथा अतर्राष्टिय समुदाय कोई भी भाग ले संक्ते है 
इसलिए यहाँ पर सत्याग्रट एफ आंदोलन तथा सघप की अहिंसक प्रक्रिया क रूप 
में हमारे सामने आता है। जादोठ्न के रूप मे सत्याग्रह के बतगत कई प्रवार 
के अहिसिक कार्य रूरमे पडते है जिन्हे घ्रित्त भिय॒ विचारको ने “सत्याग्रह वी 
शाखा? * सत्याग्रह के सोपान्! , “सत्याग्रह के प्रकार" इत्यादि नाभ से 
विभूषित कर उन्हें वर्गोकृत करने वय प्रयत्न किया है। कन्‍्यठाड श्ीयराना६ 
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के ननुसार सत्याग्रह के १३ सोपान हैं। श्रीमतो वरनह्राट ने इन्हें मक्षित 
कर नौ सोपानों को ही रखा है| वे हैं--- 


बातचीत और मध्यस्प्रता (४८४०४०घर०स उठते वरपाथड०7) 4 
साक्षात्‌ रुप से सघप के ल्ए समुदाय को तैयार करना तथा उर्द 
अनुघासित करना । 

हलचूर उत्पन्न करना (487750०7) । 

कतिम विचार को प्रस्तृत करना ([$3णगड ्ा छा णेंपाग्रथ(पार) | 
आर्थिक वहिष्वार, हडताल, धरना इत्यादि । 

सबिनय-बानून भग। 

जसहयोग और ऐक्द्धिक पदत्त्याथ । 

सरकार के कार्यो का अपहरण । 

समानातर सरकार की स्थापना । 


का. छू आओ नई ना 


कारें नैंश" ने इन सभी सापाना का क्रिया के स्वरूप के आयार पर तोन 
अणियों म विभक्त क्या है। पहली श्रणो मे सत्याग्रह री सीम्य प्रक्रिया जाती 
है । इसके अतगंत विचार विमर्श मध्यस्पता हटखठ, तथा प्रदर्घेन के बायें 
भात॑ हैं। दूसरी श्रेणी म सत्पाग्रह को तीद्र अजिया बातो है । “सक गत्तगेत 
स्रीमित भौर सामूहिण क्षणिक और बनतकाल्कि हत्ताट, जायिक वहिष्वार 
तया सामाजिम बहिष्कार (जैस स्कूट, कॉलेज तथा पद का त्याग) आते हैं । 
तीसरी श्रणी म तीद्रतम प्रक्रिया जाता है जिसके अतगत उपवास, सामूहिक 
असहयोग, खवितय अवचा, क्रमिक-अदचा, पू्णे अवज्ञा, समानावर सरकार की 
स्थापता इयादि झात्ते हैं 


श्रा वद्यापाध्याय* ने सत्याग्रह के बिभिन सोपानों का वर्गोकरण ल्‍रूब तथा 
क्षैतिज--दोनी हृष्टियो स क्या है तथा उन्होंत शीवरानी तथा बान- 
डूरान्ट के विचारा को नालोचना की है। क्षैद्तिज दृष्टिर स सत्याग्रह के चार 
भेद उन्होंने किए हैं--(१) व्यक्तिगत सत्याग्रह--जर्ाँ पर ध्यक्ति अन्याय का 
प्रतिकार तरता है, (२) सामुद्यायिक सत्याग्रह--जहाँ पर एक समुदाय किसी 
समुदाय था व्यीक्त क विस: प्रतिकार करता है (३) सामीहक सत्याग्रह--- 
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जहाँ पर पूरा समूह सत्याग्रह करता है। (४) अतर्राध्टिय सत्याग्रह--जिसमे 
विश्व के अदेक राष्ट्र मिलकर सत्याग्रह कर सकते हैं ॥ लूब रूप से सत्याग्रह का 
विभाजन उन्होने पाँच वर्गों मे क्या है-- 


(क) उपदास 

(ख) हिंसा का प्रतिवार 

(ग) उपवास को छोड़कर जन्य आत्मपीडन 
(घ) झसहयोग भर हडताल 

(ट) सवितय-अवज्ञा । 


एुन० जी० एस० कीनी* ने उपयुक्त सभो वर्णीकरणो की आक्तोचना की 
है। उनके अनुसार उपययु'क्त सत्याग्रह के कार्यों म भापसी कोई ताकिक सवध 
नहीं है। उन विभिन्न सोपाना को आवश्यकता और परिस्यिति के अनुसार 
बदला जा सकता है। उनसे कोई सैद्धातिक समस्या का हल नहीं निकलता 
है। वस्तुत वे गहिसक प्रतिकार को व्यूह रचना है जिनका सबंध सिद्धात से 
हो सकता है और नहीं भी हो सकता है। श्री बद्योपाध्याय का सख्या के 
आधार पर वर्गोकरण भी कोई महत्त्व नही रखता क्योकि गुणात्मक हृष्टिकीण 
मे व्यक्तिगत सत्याग्रह कौर भतर्राष्ट्रिय सत्याग्रह में कोई भेद नहों है।* 


वैचारिक ह्टि स संपूर्ण सत्त्याग्रह की प्रक्रियाओं में कीनी महोदय एक प्रकार 
की भ्रक्रिया देखत हुँ--वह है उच्च नैतिकता के द्वारा चमत्कार उत्न्न बरने 
की प्रक्रिया [* यदि सत्याग्रही स्थितिप्रज्ञ और उत्तम आचरण का है तो फ्रि 
उसपर विरोधियों के हिसक से हिंसक प्रहारा का भी कोई असर नहीं होगा। 
इसस जन-समूह तथा प्रतिपक्षी मे उमके प्रति चमत्कार का भान होता है । 
कुछ तो इस चमत्कार के कारण प्रतिपक्षी का हृदय-परिवतन होता है॥। फिर 
वास्तविकता का रपारू रखकर अपनी प्रतिष्ठा बचाने के छिए भी वह सत्या- 
ग्रही के आगे कुक जाठा है आर रत्याग्रही वी विजय ही जात्ती है। सक्षेप म 
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ऊच्च चैतिकता के कारण पीताएँ सही जाती हैं, जिनसे जनमत वा जागरण 
होता है तथा अत मे प्रतिपक्षी को भी भुर्दा पटता है। वीनी महोदय उच्च 
चैंदिबता के लिए बतर्बोत् बयवा ईश्दर-विश्वास वावश्यक नही म्रापते*॑ यद्यपि 
ग्राँढी के स॒टयाग्रह का यह सार है । पश्चिमी सत्याग्रहिया मे मानवता, स्वतवत्षा- 


ब्रेम, सुवार वी भावना तथा सागरिर दायित्व का बीज ही सत्याग्रह वी सफ्लता 
का सार माना जाता है । 


श्री वच्यांपाध्याय दया कीनो महोदय ने सचमुच सत्याग्रह वी विभिन क्ियायां 
को व्यापक सैद्वांतिक्ष भ्रक्रिया मे ढालते का प्रयास किया है। परतु उदका 
वर्गीकरण दाशनिक दृष्टि से व्यापक तथा ताबिक नहीं हो सता है। वस्तुत 
समाज शास्त्र वी दृष्टि से इन विचारको ने सत्याग्रह का अध्ययन किया है ता 
जनुभविक स॑चे में ढाल कर इसे समझने की कोशिश णी है जिससे वस्तुत 
सत्याग्रह के आध्यात्मिक तथा उदात्त नैतिक जायाम घूमिल पड गए हैं। 
ऊद्घाहरणस्वरूप श्री बद्योपाध्याप न ऐतिहासिक पद्धति के आधार पर सफ्ल्ता 
और विफ्ल्ता को सामने रखकर सत्याग्रह को समझने का प्रयास किया है । 
परतु इसका खडन स्वय गावी ने क्या था। उनके अनुसार यह जावेश्यक 
नहीं दि इतिहास अपनी पुनरादृत्ति करे । ऐसी परिस्थिति मे ऐलिहासिक पद्धति 
के थप्रधार पर प्राप्त ज्ञान वी सत्यता खटित हो जातो है । दूसरी वात यह कि 
सत्याश्रह की साथता तो निष्काम क्मेंयोगो करता है । फिर इसकी सफ्ल्ता 
ओर विफलता को भौतिक हृष्टिक्रोण स देखना उपयुक्त नी । तीसरी वात यह 
कि दशन म मे तो एंतिहासिक घटना कया उतना महत्त्व है और न व्यावद्वारिक 
परिणामों का । परिणामों के पीछे बहुत-सी शर्तें काम करती है। दर्शव का 
सवध सगत विचारो स है। इस दृष्टिकोण से देखने पर सत्याग्रह जादोटन के 
विभिपर कार्यो मे सनिहित मूठ सिद्धाता को देखना होगा तथा उनकी आपसी 
संगति दखनो होगी। वीनी महोदय न सपूर्ष प्रक्रिया वो “नैतिवता + आत्म 
पीडन + चमत्कार < सक्‍्ठता” के रूप में देखा | परतु इन बिचारो की स्यति 
मे तो अनुझव से सिद्ध होती है ओर न विचार से अनुभव यह तो खिद्ध करता 
है कि उच्च नैतिकता तया आदश के कारण व्यक्ति दतत पीडाओं को ज्लेर्ता 
है, परतु अनुभव यह सिद्ध नही करता कि केवल सत्याग्रदी का आत्मपीडन ही 
प्रतिपक्षी के मन म चमत्कार उत्पन करता है और जिसम जततोगत्वा सफटता 
मिलती है । यदि चमत्कार ही सफलता का कारण हो तो आत्मपीडन ही क्‍यों 
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अनैक माध्यम है, जैरा जादू टोना इत्यादि, जिसके साध्यम से चमत्कार उत्पन्न 
किया जा सब॒ता है और सफःउता प्रास़् को जा सकती है। तब सत्याग्रह से 
उत्पन्न चमत्कार जौर अन्य चमत्कार मर भेद करना पडेगा अन्यथा सत्याग्रह 
अक्रिया वी मौलिक्ता सामने नहीं जा सक्केगी । फिर यदि चमत्कार को सफलता 
का कारण मान लिया जाय तो हिंसक और हिंसक प्रक्रिया से कोई भेद नहीं 
रह जायगा क्योकि इतिहास दसका श्रमाण है कि नेपीलियन और हिटठर जैस 
व्यक्तियी मे चमत्कार ऊद्पन करने को कम शक्ति नहीं ची॥। पुत्त यह कहना 
कि आत्मपीडन से हृदय-परिवतन नहीं होता है, व्यावहारिक लाभ के कारण 
सफरता मिलती है--गलत है। यह ठीऊ है. कि पहली वार सत्याग्रह की 
प्रक्रिया सप्रतिपक्षी म थोड़ो देर क लिए विचार वदल्ता है, फिर वाद मे 
पुराने सस्कार ही सामत था जात है| यहाँ यह कहना उपयुक्त होगा कि हृदय 

परिबतंत की प्रक्रिया उतनी आसात नहीं है कि यह एक ही यार पूर्णल्पेण 
ज्यक्ति या समृह को वदल दे ) व्यक्ति और समाज के पीछ पुराने सस्क्रार ल्ार्य 
करत हैं । अत स्थायी तथा क्षणिक हृदय-परिवततंत इत सस्कारा की तीजत्रता 
पर निभर वरत्त है। परतु एक वार क्षण भर के लिए भी ह्रदय परिवर्तन होता 
है तो समयता चाहिए कि दूसरी वार सत्याग्रह वी प्रक्रिया सं भासानी से 
और जपैक्षाकृत अधिक स्थायी राप म उसका हृदय-परिवर्तंत क्या जा सकता 
है, ठीए' उसो श्रक्नर जिस प्रकार एक वार सीख लेने के वाद दूसरी वार उसका 
सीखता आसान पड जाता है। 


जैसा वद्योपाष्याय महोदय ने कहा है कि उपवास की सकरता मानतवता- 
चादी सिद्धात के कारण होती है' त कि सत्याग्रह के कारण। कोनी महोदय 
कहत हैं हि जतसमूह के सामने अपनी प्रतिष्ठा कायम रखने के लिए प्रतिपन्नो 
सत्पाग्रही के सामने कुकता है | यहा हम केवल यही कठना है कि यदि कसी म॑ 
'इतती इतना जा जाय कि मानवता के लिए अपने स्वार्थ को छोटते के लिए 
सैयार ही चाय और तन-समृह के सामने अपन को प्रतिप्ठित रखन के लिए 
चर्बरता छाट द॑ तो यह भी हृदय परिवतन ही वहा जायगा। वास्तविक 
स्थिति यह है कि जब्र सत्याग्रही उच्च नैतिकता के कारण पीडाओ को चेल्तला 
है, तो इस प्रक्रिया के द्वारा प्रतिपक्षी को अपने भात्मा की याद आता है। 
ईहसक प्रतिकार नहीं होने स उसकी हिंसात्मक बुत्ति को कोई पोषण नहीं मिलता 
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है, वपक्षाहुत उसका मस्तिष्क शात होता है और उससे सदृप्रवृत्तियाँ उभडन 
लगती है । यही सफ्टता का सावभोम रहस्य है | 
यदि बद्योपाध्याय महोदय के सत्याग्रह के विभाजन को स्वीकार क्या 

जाय तो वैचारिव दृष्टि से दसमे भी एक प्रकार की पुनरावृत्ति तथा सकर 
विभाजन (0एव्श४एएशह १।छशणा) का दोष है। उपवास, हिंसा का 
उल्ल्घन तया जआात्मपी”न इन तीनो को यदि एक शब्द आत्म पीलन के नतगत 
शखा जाय तो दैचारिक दव्टि से इसम कोई भी हानि नहा होगी। इसी प्रकार 
सविनय जवता तथा असहयोग म भी वैचारिक रूप स कोई भेद नहीं हैं। 
सबिनय अवज्ञा भी जसहयोग का ही एक रुप है । अत बास्तव म सपूण सत्या 

प्रह आंदोलन केः अतगत आत्म-पी”न तथा जसहँयोग दो हो सिद्धातो को देखा 
जा सकता है। दन सिद्धाता के आघार पर विभिन्न कालो और परिध्यितियो मे 
सत्याग्रह के नथ नय रुप भा सकक्‍त॑ हैं। जँस, डा० राममनोहर टोट्टिया का 
'घेराव और अफाली दर नेताओं का 'जात्म-दहन असहयीग और भात्म 

पीट के ही नये रूप हैं ॥ छत हम इन्हा दो बारणाओ पर अलग जटय रूप से 
दाशनिक ह्टिकोण स विचार करग । 


(ख) आत्म पीडन जाध्मन्यीहन सत्याग्रह का वह बश है जिस यरापी न 
जबनी भारतीय परपरा स प्राप्त क्षिया था । भारतवर्य म महान उप/वित्रयों के 
डरिए साधा तप तया जात्म बल्दिन को जावश्यक समझा जाता है। साधना 
का नर्ये है सामान्य और उत्तम रुण्य के लिए नैछिक स्नोज करना तया तप इस 
काय के लिए स्वच्छा स बानदपूवक कष्ट उठाना है ।' यद्यपि पुराणों में सप के 
च्वायजनित उदाहरण भी मित्ते हैं, परतु वह इस वात का भी साक्षी है थि 
व्यक्तिगत स्वाथ स॒ किए गए सप की जतिम रूप स हार और सामात्य अबबा 
स“य क॑ उट श्य स किए गए तप की जीत हुई है। हिरण्यकश्यप बार अल्लाद+ 
पिव जौर भस्मायुर बादि के उदाहरणा स यह स्पष्ट है। उत्तम जावन क लिए 
जात्म बलिदान की वाद्र तो सर्वेया प्रसिद्ध है।* गाची वा सयाग्रह मानों 
व्यक्तिगत साधना के साथ-साथ सामाजिक तप भी है । व्यक्तिगत मोक्ष कौर स्वार्थ 
के लिए आास्म-पाइन वी बात तो जाम वात रहो है | परतु सामाजिक दुरादयो 
के उन्मुल्न के लिए जात्म पोटन सहना मारी को ही देन है 

१ उपरिबत, घू० २२२। 
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गाँवी के सत्याग्रह मे भात्म-पीडन के कई उदाहरण बाते है । इसका पहला 
उदाहरण वहाँ पर मिलता है जहा पर साक्षात्‌ स्प से प्रतिपक्षी के द्वारा दिए 
गए शारोरिक कय्ट को सहिष्णुतापूर्बक क्षमा भाव से लिया जाता है। दक्षिण 
अफ्रीणय में गाधी को ऐसे कष्ट का सामना दो वार करना पड़ा था ।! इसका 
दूसरा उदाहरण उपवास की क्रिया मे मिलता है | परतु गाधी न इस बतिम अस्त्र 
केः रूप में स्त्रीगार पिया था। इसमे उन्होने साववानी बरतने की आवश्यकता 
का अनुभव जिया था । इन दोनो के अतिरिक्त सामान्य रूप से अन्य सभी प्रकार 
के कष्टी पर विचार किया जा सकता हूँ जिसे सत्याग्रही अपोो ऊपर लेने के लिए 
सहप॑ तैयार रहते हैं । अब हमे यह देखना है कि प्रतिकारात्मक किया मे जात्म- 
पीडन क्यो सफलछीभुत होता है. ? इसको सफलता का क्या रहस्य हैं ? 


प्रसिद्ध भवरिकन शातिवादी विद्वारक सेसिल ई० हिनशा ने इसके रहस्य 
को तिम्त प्रकार रखा हैं। उनके अनुसार “मनुष्य स्वभाव से ही दुख से द्वप 
रखता है ।'* कसी का दु ख कोई देखना नहीं चाहता है। मनुष्य के दुख को 
ही नहा, पशुओ के दु ख को भी व्यक्ति देखना नही चाहता | इस कारण वह 
अपती विवेक-ब्रुद्धि का सहारा लेकर अनेको प्रकार के ऐस आचरणों को करता 
है जिसमे उसे दु ख था सामना न करना पडे। दुखों के प्रति घृणा तब और 
अधिक तीत्र हो जाती है जब व्यक्ति ब्रिसी के दु ख का कारण स्वयं को समझता 
है ।* परिस्थितिवश वह किसी को दु ख पहुचाता है, परतु पीछे उसके मन में 
पश्चाताष होता है । यह ठीक है कि' कभी-कभी वह क्र,र व्यापारों के बीच भी 
उदासी न मालूम पडता है, परतु यह स्वभाव का वैपरीत्य उसवी आतरिक- 
'पधप की अवस्था का ही सूचक है ।४ क्र,रता मनुष्य के स्वभाव में नहीं है 
ऐसा सभी मानस शास्त्री स्वीकार करते है | 

आत्म पीडन से सफलता का यह भी रहस्य है कि जब तअतिपक्षी की 
निदयता और सत्याग्रही की निरपराबिता का सघर्ष होता है तो प्रतिपक्षी नपने 

३ एक वार १८५६ में दक्षिण भर्तीका के नवश्ुवक गोरों ने इस गलठफ्द्मी में पड्कर 
पकि गाँधी ने भारत में आकर उनऊे विरुद्ध शिकायत की है, बुरी तरह पीटा और दूसरी 
आग स्ाउतोय मीर आसम ने १९०६ में मतमेद के कारथ प्रह्यर किया। 

३२ हिनशा, मिसिल ई०, अहिसात्सक प्रतिरोध (अनुवा ०), लक्ष्मण नारायण, 
(वारागमी), अ० भा० सब सेवा सघ प्रकाशन, १९६०), ४० ६५ 
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कृ्यों का मनोवेतानिक समयन चाहता है । यट्‌ समन उसे अपने विपक्षी के 
ओऔतिक प्रतिरोध, क्रोध और कायरता से प्रात्त होता है ।' अठद दुष्कृत्य करने 
पर भी वह दोप भाव भौर हिंसा वृत्ति के कारण एक प्रफार का स्वाभिमान 
प्राप्त तरता हैं। परतु जव गहिसिऋ प्रतियार के कारण सत्याग्रही प्रतिप्ती का 
सामना कष्ट, सहिष्णुता तथा प्रेम के द्वारा करता है तो अतिपक्षी के मन मे 
पश्चासाप होता है या विरोधी के अधिसास्मक व्यवहार प अपने दुश्क्म पा 
कौई मलोगत समर्थन नहीं पाने से उसम 4राग्य उत्तन होता है ।* उसता 
मनुष्परव जाग उठता है कोर हदय-परिवतन हो जाता है। गाँधी बात्म-पोषय 
की सफरता वा रहस्य अपने तत्वशास्त्रीय और ज्ञान-शास्त्रीय विचार में पाते 
हैं ॥ वे गीता के “आाएमबत्‌ सबंभूनेपु” के सिद्धात म विर्वास करते हैं। कोई भी 
ब्यक्ति जपने आात्मा को कष्ट नहा देना चाहता | आत्मा ईश्वर के विभिन्‍न सूप 
होने के कारण समान हैं। अत जव सत्याग्रही आत्म-पीटन सहता है तथा 
दूसरा की पीडा मे भाग लेता है, ता उसे एक पकार की गहरी अनुभूति प्राम 
होती है शो बुद्धि स ऊपर की चीच है। इसे गाँवी ने कषात्मा या हृदय का ज्ञात 
कट्टा है जो दुख से ही प्राप्त हीता है । अत जय प्रतिपक्षी मत्यायही के आत्म- 
पीटन पर विचार करता है तो उसका हृदय परिवतन हो जाता हैं ( इस प्रकार 
जब ब्यक्ति पीडा के हारा दूसरे के हृदय म प्रवेश बरने वी कोशिश करता है 
तो उस उस राय मे महती सफ्स्ता मिलती है। यही कारण है कि प्रति- 
कारात्मक तथा जादोवनात्मद सस्याग्रह में गाँधी ने आत्म पीडन वो भिन-भिनन 
हप में स्वीकार किया । 


(ग) मसरहयोग आत्म-पीटन सत्याग्रह दो एक प्रढार की स्थिर और 
ग्रात शक्ति है। जसहयोग जहिसा की गतिशीर अवम्यार है। अत इसे 
सत्याग्रह वी सतिशीक अवस्था समयना चाहिए । असहयाग के प्रीछे मूठ दर्शन 
है सभी प्रकार के राजनैतिक तवा सामाजिद सवधा वा आपसी सहयोग पर 
निर्भर होना | यदि विशेष प्रकार वी सामाजिक, राजनैतिद या आथिवा 
व्यवस्था थयाय तथा शोयण को प्रश्नय देतो है, तो दसके उन्मुटव का सबसे 
खरछ सथा मोलिक तरीका है, असहयोग के लाधार पर पुराने सवघों को तोटना 
और नई व्यवस्था में सहयाग देना । याँतवी ने स्वय कहा था--सभी प्रकार 





१ उपरिवद, पृ० ८७१ 
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के शोषण शोपितो के ऐच्दिक या बाह्य सहयोग पर निर्भर है। यदि लोग 
शोपषक की बाज्ञा का पालन करना बद कर दें तो शोषण नहीं होगा |” इस 
प्रकार असनहमोग एक प्रकार की सफाई को श्रक्रिया है ॥ यह रोग के लक्षणी से 
अधिक उसके मूठ कारण पर हो प्रह्मार करता है । यह वतलाना मुश्किल हैं 
कि इस धारणा का स्रोत क्या है ? प्राचीन भारतीय राजनैतिक व्यवस्था भ 
इस्त प्र्गार का श्रचतन देखा जाता है क्रि जब राजा प्रजा पर अधिक अन्याय 
करता है तो प्रजा राजा के राज्य से तिक्‍्ल कर जगल जाने वी धमकी देता 
है और जगल गने पर बह कर देना बद कर देता है। क्भो-कभी तो सामूहिक 
रूप से राज्य छोड़ने को बात भी नातो है। यह वस्तुत असध्योग का ही 
उदाहरण है । परतु असहयोग का स्पष्ट उदाहरण आदवुनिर काछ म॑ अमेरिकन 
विचारत थूरो के सविनय अवज्ञा के सिद्धात मे मिस्ता है । गावी के असहयोग 
सिद्धात पर भी थूरो का भ्रभाव हो सकता है क्तु शायद यह उनके »पने 
बनुभव का ही परिणाम है । 


गाँधी के असहयोग आदोठनो मे मुख्यत तीन प्रकार के असहयोग देखने 
को मिलते है । पहले प्रकार के असहयोग म सत्याग्रही साक्षात्‌ रूप स॑ कार्य 
करना स्थगित कर देता है अथवा स्थगित करो की सूचना देता है। इसे 
प्राय हडताल कहा जाता है। १६१८ का अहमदायाद के मिल मजदूरों का 
गाँषी के नेतृत्व में हडताल अमहयोग पा ही उदाहरण है। दूसरे प्रकार का 
असहयोग विभिन्र प्रकार के बहिष्कारो के रूप मे श्रकट होता है । इसके अतगरत 
उपाधियो तथा सम्मानित पदों का त्याग, सरकारी दरवार मे आने-जाने, 
सरकारी अफसरा के महोत्सव में भाग लेने तया उन्हें सम्मानित बरने का त्याग, 
अंग्रेजी स्टूछ स विद्याथियों को हटाना अग्रेजी जदालत स वकीछो का त्याग, 
अग्रेज का सना में कास _नरन तथा कठर्का करत थग॒ त्याग विधान सभा के 
+िए निर्वाचित टोने और वोढ द॑ने दा त्याग, तवा विदेशी सामानों का परिस्यांग 
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आता है ।९ असहयोग कादोटन आरभ करने के एक महीना पूर्व ग्राघो 
न कहा-- यदि कोई पिता अयाय करता है तो बच्चो वा यह कत्तव्य है कि 
चह पैतृक छतन्झाया वो छोड दे। यदि क्सी स्व वा प्रधानाध्यापक 
जनतिक्ता स॒ सस्ता को सचाटित कर तो विद्यार्यी अवश्य ही उप्त स्कूट का 
याग कर दें। यदि नगर निमम के अध्यक्ष भ्रप्टाचारी हा तो उसक सदस्यों 
का उसस भल्ग कर अ्रष्टाचार स मुक्त कर ठना चाहिए । यहा तक कि यदि 
सरकार प्रजा के प्रति आपाय करती है तो उसवी दुष्टता की मिटान के सिए 
जनता को आशिक या पूण रूप मे उसका असहयोग करना चाहिए। * 


तीसरे प्रकार का असहयोग सविनय-कानून भग के रूप भ प्रकट होता है। 
खस्विदय कानून भग सामान्य रूप सम असट्योग आादोलन स भिन है क्योकि जहाँ 
चहत म बुछ तपे तपाय व्यक्ति ही भाग '? सक्‍त हैं वहाँ दूधरे मे सभी व्यक्ति 
भाग '? सकते हैँ * दूसरा सरकारी व्यवस्था स व्यक्ति को जल्म करने पर जोर 
दता है वहाँ पहछा केवठ गलत कानून के ऐच्छिक उरूटघन पर बाढ़ दता है। 
परत व्यापक क्षर्थो मे सविनय कानून भय असहयोग का ही मोल्क रूप है । 
किसी सरकार के कानून के पाटत करने से बढ़कर उसका क्‍या सहयोग हो 
सम्ता है? सविदय-कातुन भग के पीछ यही तक वाम करता है। सरवार के 
कानून का चिंतन रूप स वहिंप्कार करना वस्तुत सरकार वा असहयोग करना 
है। गाधी ने कहा हैं-- थोडे सम विचार करन पर यह मालूम पडेगा कि 
सबविनय-काबून भग॑ असहयोग का अनिवाय अग है। क्षाप क्सी प्रशासन को 
इसके आदशो तथा थाच्ाओं का पाछत कर, इसका सहयोग करते हैं। कोइ भी 
शरत प्रशासन इस प्रकार के सहयोग के टिए हकदार नहीं है। अत ब्सी 
बरे राज्य के कानूनों का छल्टघन करना कत्तब्य है।एई इसरिए १६३० मे 
गावी न नमक-कानू न का उल्लघन किया था । 


असहयीग चाहे जिस रूप म हो यह सत्याग्रह का क्रिया म शक्ति प्रदान 
करता है। यह सत्याग्रट का ऋ्रादिकादी रुप है। इसकी भी कोई सीमा नही 
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है। व्यक्ति समुदाय मौर जनसमूह सभी इसका सहारा ठे सकते हैं। यहाँ 
आक्सवादियों ओर रवीन्द्रनाथ टैगोर वी आलछोबना पर विचार करता 
आवश्यक है । 


गाक्सबादियों ने असहयोग आदोठन को पूजजीपदियो का आदोडन बतलाया 
है| परतु बद्योपाध्याथ न ठीक ही इस आलोचना को खडना क्या है।* 
साक्सवादी मित्रो को शायद यह लगता हो कि विदेशी बम्त्र और स्वदेशी 
आदालन के पीछ देशी पू'जीपतिया के समथेन का रहस्थ छिपा है किंतु उहे 
मालूम होता चाहिए कि गांधी ने ग्रामोद्योग का कार्यक्रम रखकर सच्चे अथ मे 
समाजदाद को प्रतिष्ठित क्या | गाँवी द्वारा चछाये गए खिशफत आदोलन के 
पोछे भी सामतशाही के समर्थन की यलफक देखी जाती हैं कितु बसल में 
खिलाफ्त क्ादोलन ब्रिटिश सरकार के खिलाफ था और उसके पीछे यह भी 
प्रेरणा थी कि भारत क हिंदू-मुसलमान एक होकर यहाँ भी अग्नजों स लोहा लें। 
सो० आर० दास मोतोछाल नेहरू जस॑ अनेक कानुनवैत्ताओ ने अदालत का 
र्थाग किया । यदि वे इसका त्याग नहीं करते ती उन्‍हें फायदा हो था । भत 
माक्सवादियों की यह एक सामा“य बीमारी है कि सभी चीजो को पू“जीपति 
और अथ के चश्मे से ही देखते है ॥ 

श्री रवीन्रनाथ टैगोर ने असहयोग आान्‍दोकन को भालोचता करते हुए इसे 
निपधात्मक * बतलाया था। उतके अनुपार विशुद्ध नैतिक रूप मे असहयोय 
आंदोटन राजनैतिक सन्‍्यासवाद है मौर सक्रिय नैतिकता के रूप मे यह एक 
प्त्रार की हिंसा है। मरस्यकू जौर सामुद्विब-छहर--दोनो हिंसा के हीं श्रकार 
है क्योकि दोनो जीवन के विरुद्ध है ।' सप्टि सहयोग के नियम पर आधारित 
है। व्यक्ति अपने को सृष्टि के क्सों भाग स विलग कर मोक्ष वी प्रासि नहीं 
कर सकता है। सृष्टि के साथ ऐक्य स्थापित कर द्वी वह मोक्ष की प्राप्ति कर 
संव्रता है । मसहयोग आदोलन के द्वारा पश्चिमी जतता के मन और हृदय से 
अपने को अछूग कर लेना एक प्रवार सं आध्यात्मिक लात्महत्या है ।४ इस 
प्रकार टयोर ने गाँवी के अचहयोग भारोलत को आल्येचना की। परतु टैगोर 
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की आलोचना में कोई ताकत मालुम नहीं पड़ती है ! छूगता है कि वे केवठ 
असहयोग के बाहरी रूपो को हो देखने ये। उसके अदर संरिहिंत विस 
आदात्मक दर्शन की वे नही देख सके थे । गाँधी ने उतकों आलोचना कय उत्तर 
बहुत हो उचित शब्दा मे दिया जो इस प्रवार है--उनके अनुसार “तात्याटिक 
परिस्यिति अनिवार्य सहथौत की माग करती है, परतु अखहयोग का उर्देश्य 
आरत सौर प्रिटेव के यीच पारस्परिक सम्मान तथा विश्वास पर थाघारित 
वास्तविक, सम्मार्रित और ऐच्छिक सहयोग का मार्ग प्रशस्त करना है।7! 
उनके अनुसार किसी दस्तु का वहिष्कार करना उतना ही आादर्शंननक है जितता 
किसो चीज को स्वीकार करना, सत्य का पालन उतना ही महत्त्वपूर्ण है 
जितना अमत्य का परित्याग, वुटाइयो के प्रति असहयोग करना वैसा ही कत्तंव्य 
है जैसा अच्छाइयों के प्रति सहयोग करना ।* लत असहयोग का निर्षेधात्मक 
स्वरूप केवठ प्रातिभासिक सत्य है वास्तविक नहीं | राष्ट का असहयोग करना 
साला इस प्रकार की सूचना हैं कि वह सरकार का सहयाप अपने हित को 
सामने रखकर करना चाहता है और यह प्रत्येक राष्ट्र का अजिकार जौर सरकार 
का कत्तेंव्य है ।९ पुन गाँधी ने कहा कि भारतीय जनता का खसह॒योग नतलो 
ब्रिटेन और न पश्चिम के प्रति है। इसका असहयोग अग्रेजो के द्वारा स्थापित 
तत्रों रो हैं जो भोतिक-राभ्यत्ता को जन्म देतो है तथा समाज दे दुर्ब्ल क्यो का 
शोपण करती है ।४ 


वस्तुत असहयोग का वाहुरी रूप निषेधात्मक मालूम पडता है परतु 
अदर से यह भावात्मक है ॥ यदि गाँपी अग्रेजी सस्याओं के वहिंष्कार के साय 
साथ नई वैकल्पिक जनतात्रिक सस्याजो के निर्माण का उद्देश्य नहीं रखते तब 
घनके कार्मों को निशधेघात्मकः छहा जा सकता था। परतु उन्होवे हर जप्रेजी 
सस्पा का प्रभावक्रारों विकल्प भारतीय ढग से दिया तय्रा रचनात्मक काय-क्रमो 
भें अपतो भक्ति को लगाबा । फ़िर इस निपवात्मक कैसे कहा जा सत्ता है? 
भावात्मक कार्य का यह कभी भी न नहा होता दि जच्छ-छुरे सभी वो एक 
हो समान स्वीकार करें। यदि ऐसा हो तब एक चोर की चोरी को रोह्ना 
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निर्येधात्मक क्रिया होगी। परतु चोरी रोकता घन को सुरक्षित रखना है अत 
यह भावात्मक क्रिया ६। इसी प्रकार डाक्टर कसी अग के बेबार हो जाते 
पर उसे काट कर अलग कर देता है । परतु इसका भावात्मक क्रय है उसके 
अन्य जगो को सुरक्षित रखेता तथा रोगी का प्राण बचाना। अत इसे 
उतथे जात्मक वही कछ सकते । इसी प्रकार असहयोग-आदोलन को गाँवी ने 
राष्ट्रिय, अतर्शाप्टिप, मानवीय तया आध्यात्मिक --सभी पकार के स्वास्थ्य 
को बढाने के लिए क्या था । जिसका मुठ सबध नैतिक उत्यान से था। फिर 
इस निपेधात्मक कहना गलत होगा | 


२ रचनात्मक आयाम 


(कक) व्यक्ष्यप सत्याग्रह को, आदोदनात्मक् और प्रतिशारात्मक प्रक्रिया 
बस्तुत साम्राजिक सल्थाणों मौर सवधा के मार्ग मे व्यववान के निराऊरण का एक 
उपकरण हैँ । परतु सत्याग्रद्द केवल इतता ही नहीं हैं! पूर्ण सत्याग्रह में 
निपधात्मक तत्वा के साथ-साथ भावात्मक मूयय भी जुड़े हुए होते है। यह एक 
जीवव पद्धति है। जीवन और जीवन के सपूर्ण पहलुआ के पति इसम एक 
विशेष प्रकार का दृष्ठिकोण है--यह ऐसे जीवन जीते बी प्रवृत्ति है जो जीवत- 
निर्माण, उत्वान तया विस्तार के साथ चल्नेवाली विकासात्मक शक्तियों के 
अनुकूल हैं तथा जिसकी अभिव्यक्ति झनक प्रकार के उत्पादन तगा रचनात्मक 
कार्यों के रूप में भ्रक्ट होतो है।' अत सक्षेप से रचनात्मक कार्यक्रम 
सत्याग्रह के भावात्मक पक्ष हैं। अन्याय के प्रति प्रतिकार भौर नइ व्यवस्था 
के तिर्माण के छिए रचनात्मक कार्येक्म--य दाना सत्याग्रह क गवियोज्य अग 
हूँ । गाँवी ने स्वयं “(205%७८७ ४० 77:०ह:कण्र7ग& ! नामक पत-ी पुस्तक मे 
निष्कर्ष के सप में ल्खि है--+ गा कग्यागीएड़ ण करण 
505८0शश०८ ७000 पी <णा5इ॑फल्‍ध६९ छ7८एशब्यापार ७छ)] 92 
]४6 + एड गाइड ॥37र्त बाध्टआफ्एगढ़ 40 दी घ एएणणा * * 


पुस्तक का श्रस्तावना में तो उन्होंने कहू--- 
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3 एछ0ए ढा्ों चोाडठल्ते।ध्जढट 7६ गाल्शा5 फिट गष्तापढॉएट 
कु०्ट््ण्याग्राट 7 
उनके अनुसार यदि श्रतिकारात्मक सत्याग्रह वो रचतात्मक सत्याग्रह से 
न्नहीं जोडा जाय तो वह धूणरूपेण महिंसक वही हो सकेमा ॥ एवं बार उहोंने 
चहा-- सेवा वी भावना से प्रेरित होग़र जेल जाना छाठो खाना वादितों 
शुक प्रकार से हिसा के रूप हैं । "* असल मे रचप्रात्मक कायक्रम सत्याग्रह 
को पूणत अहिंसक और सजनात्मक बनाता है। रचनात्मक कायक्रम गाँधी 
वादी सत्याग्रह रपी आत्मा का शरीर है। यह सत्याग्रह का सहवर्त्ती भौर 
पूरक तत्त्व है। * डा० दिवाकर ने भो इसका समर्थन किया हैं-- गाँधीजी 
द्वारा बताये गये १५ प्रकार के तथा अय सभी रधनात्मक वायक्रम वस्ठुत 
सत्याग्रह के रचतात्मक और भावात्मक रूप हैं ।! ४ इसी को डा० हरिद्वार राय ने 
दूसरे शब्दों मे समयाते हुए कहां है-- गाँधीजी के लिए सत्याग्रह केवल नयाय 
के प्रतिकार का साधन नहीं है क्तु यह स्पष्ट रूप से एक स्वस्म और सजनाए्मक 
जीवन पद्धति है। ५ इसीलिए प्राम सभी विचारक इसपर एकमत हैं वि * सत्या 
अह और रचनात्मक कायक्रम समाज परिवतत तथा समाज नियत्रण की दो परस्पर 
चूरक-पद्धतियाँ हैं. ! ”९ यह वात विदेशी लेखको को पैनी हृष्टि से भो भोचल नही 
हो सवी कौर धीमती बानडूराण्ट ने स्पष्ट कहा वास्तविक सत्याग्रह अआयाय 
के भ्रतिकार म सवधा सक्रिय होने के साथ-साथ रचनात्मव नौर नादोलतात्मक 
होने के साथ-सांथ सम-वयकारी है। ७ 
यो तो गाँधी ने अनेक रचनात्मक प्रवृत्तियाँ देश भर भ चलाई थी कितु 
“ होने अपनी पुस्तक (रचनात्मक कायक्रम) में निम्नलिखित १५ कायक्र्मो का 
उल्लेख क्या है--+ 
] 70७8 9 3396 
2 सह्बाएकर 29 झेआाणा 909 
3 शावििवाधयावाए)व फकेीे ए एक्तकादक्ष अब. दरदभ्रकीशश, 
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कुछ |०८ छिशाप्री) [९ 52. 
6 छग्यात9ग्फुबबेप३ जड ॥. क्‍या 4ाब्य मतब्कत्य यशगाक्ा थी 
सब्कवी एए 203 4 
पर. फेग्परतेप्फबका 2५ €02उश्ध्अ ० 750 छात्श छ 43 


(छू ता ओआ न .-४.७न-०७० 


१५ 


समाज-दर्शन-२ [५०६ 


साम्प्रदायिक एकता 

अछुतोद्धार 

मद्य निषेध 

खादी 

ग्रामीण कुठर-उच्चाग 
ग्राम-सफाई 

नई तालीम 

वयस्क शिक्षा और साक्षरता 
नारी का उद्धार 

समग्र-ग्राम सेवा 

हिंदुस्तानी का प्रचार 
मातृभाषा के प्रति प्रेम 

आधिक समानता के लिए कार्ये 
आदिवासियो की सेवा 
विद्यार्थी, किसान और मजदूरों का सगठन । 


उपपु'क्त रचनात्मक कार्यक्रमों को गाँती ने नीचे से न समाज रचना प्रस्तुत 
करने के लिए रखा था। परतु यात्री इन्हीं कार्यक्रा को ही अतिम और पूर्ण 
नही मानते थे।' उन्होने इन्हे उदाहरण के रूप मे रखा था । आवश्यकता 


पडने पर 


नये कार्यक्रमों को भी जोडा जा सकता था। इन ब्यर्येक्रमो को लागू 


करने के लिए उन्होने स्वयसेवकी का भी समठन किया । 


रचनात्मक कार्यक्रमा के द्वारा समाज का सुधार खड खड वरके होता है ॥ 
परतु समस्त समाज के परिवर्तेन के लिए एक समग्र भावात्मक श्रक्रिया भी 


चाहिए । 


इसके लिए गाँवी के दिमाग मे सर्वोदिय का कार्यक्रम था।* परतु 


इसे पूरी तरह स कार्योन्यित करने का समय उन्हें नहों मिला । विनोवा ते 
अपने आदोछमग मे उसे ही सुख्य विषय माना । 
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३ मूल्य-पश्विरततंनात्मक आयाम 

सत्याग्रह की प्रतिकारात्मक प्रक्रिया का उद्देश्य समाज में “अतनिहित बुराई, 
शोपण और अन्याय को दुर करवा है | रचनात्मक कार्यक्रम की विधायक-प्रक्रिया 
के हारा नवोन समाज-रचना वा कार्य सपत क्या जाता है। परतु दोनो के 
अतिरिक्त एड ओर प्रन्िया सत्याग्ररी तया मतिषदरि के बीच चलती रहती है ॥ 
इसे मुल्य-परिवततनात्मक-क्रया कहते हैं ॥ कसी भी समाज का अपना मूल्य 
तथा आदर्श होता है। अत उसकी अपनी अलग सस्कृत होती है। चाहे 
सत्याग्रही समुदाय या व्यक्ति हो या अन्यायी प्रतिपक्षी--दोनों की सस्कृत्रियों भे 
कुछ अच्छे पौर कुछ बुरे मूल्य होते हैं ।१ सत्याग्रह की प्रक्रिया के द्वारा दोनों 
के दुर्े मूल्यों मे परिवर्तन होता है दवा बुभ-मूल्यों वा विकास होता है। 
सस्याग्रही अपनी क्रिया तव जारभ करता है जब उमे यह भान होता है कि 
शासक की राज्य, दड या हिसा शक्ति से उसकी नैतिक्शक्ति श्रेष्ठ है तथा 
बड़ भोतिकश्क्ति में छीन होते हुए भी नैतिक्शक्ति के सहारे सबछ-से-सवल 
अतिपक्नी को जीठ सकता है । जवतक रत्याग्रही अपने जीणे जीणं गछत मूल्यों 
को नहीं बदलता, वह सत्याग्रह नही कर सकता । शासक चाहे क्तिता भी बढोर 
और नृशस बयो न हो फिर भी हमे यह समझता चाहिए कि उसका परिवतन 
हो सकता है जौर ऐसे बन्यायी की बाज्ञा पालन करना प्रजा का धर्म नहीं है ! 
अत इससे स्पष्ट है दि सत्याग्रह की प्रक्रिया मे सत्पाग्रही एक ओर शन्रु की 
भौतिक्शक्ति का छुयार नहीं चरके धर्मेयुद्ध भे अपनी जतिम आहुति देने के 
लिए भी तत्पर हो जाता है, दुमरी भोर चह् उसकी थच्छाइयो और मैतिक 
शक्ति के जागरण में भी विश्वास बरने रूगता है । इसी झाघार पर उसकी 
समस्त योजना चलती है। विश्वेप समुदाय जय इन मूल्यों दो मानने ल्‍रूगता है 
सो परिवतन व्यक्ति से वढ़कर समुदाय तक बाता है। जब समूचे समाज मे 
झह भूल्प परिवेष्ठित हो ताता है ती सामाजिफ क्राति होती है | 

इसी प्रकार ग्रतिपक्षी वी ओर से भी मुल्य परिवर्तत होते हैं। प्रतिपक्षो 
का शोपण इस वात पर निर्भर करता है कि शोषित के वारे मे उसकी क्या 
सारणा है। यदि वह शो'पत व्यक्ति को स्वभाव से दुप्ट, कायर तया हीन 
सानता है तो उनके धाय हिंसा से पेश आता है। परतु इसके बदले यदि 
जशोधित हिंसा से ब्तिकार करता है तो शोपक की घारणा पुष्ट हो जाती है 

| व,4:0, उ7९०७४९५,.. 'झिटए॑प्रा०्य जएयग॒श्जा 07 विणा- 
जआागल्ग0१, धंकाबेंक पारबाए, (ताक) 5, ] (99 , 97), 799 6-25, 
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आर हिंसा प्रतिहिंसा चलतो रहतो है । परतु यदि शोषित महिसक साधन को 
अपवाता है तो शोपक का पुराता विश्वास टट जाता है। उसकी नैतिक हार 
हो जाती है। बह शोधित के बद॒ठे स्वय क्यो दुष्ट भौर हिंसक पाता है । अत 
उसए पुराने मूल्य बदल जात है । विवार जब बदल जाता है तो आचार भा 
उसम प्रभावित होगा ही। पुराने भूल्य बदलने रूमते हैं और नये मूल्यों वी 
प्रतिग्ठा होती है। फिर तो समाज का स्वरूप ही बदल जाता है। यही पर 
क्राति की प्रक्रिया पूर्ण होती है। अत समाज परिवतन के लिए मुल्य परिवतन 
आधारभूत शत्तं है । इसके बिना क्राति न तो प्रभावकारी होगी जौर न स्वायी । 
अत्तिक्रातियों का भय भी वना रहेगा। मूल्य जब नहीं बदलता ह तो फिर 
समाच-व्यवस्था टिकाने के लिए तानाशाही और उसकी दड शक्ति चाहिए ही । 


(छ) मूप्पाकन 

१ प्रजातत्र और सत्पाप्रह जब हम प्रतिकारात्मक सत्याप्रह को बात 
करते है तो स्वाभाविक रूप स यह प्रशत हमारे सामने आता है कि सत्याग्रह 
सी चाथकता केवल परतत्र राज्य जौर विदेशी शासन के सदभ मे ही हु या 
अजातत्र में भी इसका कोई स्नान हैं २? जब प्रनातत्र के सदभ म सत्याग्रह को 
हम देखते हैं तो इसके सवध मे कई प्रश्क उठ है | पहला प्रश्त यह उठता है 
वि क्‍या सत्याग्रह को प्रक्रया प्रजातात्रिक शासन पद्धत्त मं सगत ह्‌ २ दूसरा 
अश्न है क्‍या सत्याग्रह को सफलता केवल प्रजातातिक शासन पद्धति मे ही सभव 
है था भन्‍्य शासन पद्धति मे भी ? तीसरा प्रश्न है क्‍या प्रजातत्र सह्याग्रह 
प्रक्रिया क अभाव म॑ कायम रह सकता हैं ? इत प्रश्तों पर विचार करना 
सावश्यक हे । 

कुछ लोगों क अनुसार प्रजातन मे सत्याग्रह का प्रयोग नहीं होना चाहए । 
अर वलराज पुरी न युक्तियो क आवार पर यह सिद्ध करने थी कोशिश की है 
कि प्रजातातिक शासन मे सत्याग्रह का अक्रिपा अवेध बौर अनुचित है। उतको 
युक्तियाँ इस प्रकार हैं--- 

ग्रजाततन्न की शक्ति कसी समस्या क सवधानिक तरीक से समाधात दूढने 
से है। याद स्ैवानिक साधतनो को छोडकर हम कोई ऐसा साधन दूढते हू 
जिसम समस्था का सभावान सीवे जपने हाथो म ले उते हैं चाहे वह हिसक हो 
था जहिंसक -दोनो परिस्पितियो गे इसस प्रजातत्र की शक्ति क्षीण होता है (* 

] कशाशंताइरशनाए. (लव ), उ2067०0407. 86. 30% | :076766, 
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प्रजातातरिक व्यवस्था में वहु सख्यको को सत्याग्रह करने को आवश्यकता 
नहों है मौर जल्प्तस्यक्तों को वहुसरूयक्तो पर अपनी इच्छा छादगा उचित नहीं 
है। यदि वहुसस्यक और अल्पसस्यक के वीच हित विरोत्र हो तो वहाँ पर 
बहुसख्यक को भी यह अधिकार नही है कि वह अपनी इच्छाओ को अल्पसरयको 
पर लादे ।' इस प्रकार किसी भी परिस्थिति मे प्रजातत्र में सत्याग्रह बादनीय 
नहीं है। यहाँ यह देखना आवश्यक है कि प्रजातातिक शासन व्यवस्था मे 
विवेक और सख्या वहुत ही महत्त्वपूर्ण है । परतु जब साक्षात्‌ जहिंसक कार्यों 
के द्वारा सवैवानिक प्रजातात्रिक अक्रियानो को अपने हाथ मे छे लेते हैं तो यहाँ 
पर विवेक और वडुसरूया के स्थान पर आत्मपोडन औौर दया सौ चित्य का 
आधार वन जाते हैं। इस साधन को हिंसक साधन की तुलना में भठे ही 
जच्या बहा जाय परतु यह सर्वघातिक साथनों णी तुलना में बहुत हो कम 
प्रजातातिक है ॥* 


अतिम €प से यह भी कहा जा सकता है कि जो अहिसक साथन को 
सवैधानिक सावन का एक विकल्प मानते हैं, वे सचमुच अटिसा के साथ हिंसा 
करते है। कारण यह है कि जब प्रजातन में बुद्धि और सपत्ति को उचित 
स्थान नहीं मिलता है तो अहिंसा दबाव मे परिणत हो जाती है।* अत 
चलराज पुरो इस निप्कपं पर आते हैँ कि वास्तविक प्रजातत्र, वास्तविक क्रांति 
भौर बास्तबिक अर्हिसा पास्तव म एक दूसरे से ऋवियोज्य है ।४ 
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समाज दर्शन-२ [(ण्ष 


दूसरी ओर जाचारये जे० बी० छृपछानी वित्तोबा भावे तया अन्य लेखक 
कर सर्वोदिय विचारक प्रजातन्न में सत्याग्रह को स्वेवानिक तथा उचित 
मानते है । 


आचायें कृपल्ानी के अनुसार गाँधी ने प्रजातादिक सरकार में सविनय- 
अवज्ञा का क्शी भो निषेव नहीं किया है। वे इसमे कभी भी विश्वास नहीं 
करते कि बहुसहयक गलती कर ही नही सकते हैं । उन्होने व्यक्ति की भतरात्मा 
को सर्वोपरि स्थान दिया है ।* उन्हे इस वात की जानकारी थी कि प्रजातात्रिक 
सरवार भी स्परेच्थाचारो, भ्रष्ट गौर केंद्रित व्यवस्था का समर्थक हो सकती है + 
ऐसी परिस्थिति मे व्यक्ति की स्व॒तत्रता और गरिमा खतरे में आा सकती है। 
तब व्यक्ति को अपनी अतरात्मा को आवाज को ही प्रधानता देनी होगी ।* 


गाँधी के अनुसार सत्याग्रह एक शुद्ध और असदिग्ध शस्त्र हे। उनका यह 
विश्वास है कि छुद्ध शस्त्र के व्यवहार से झुभ का उत्पन्न होना अवश्यम्भावो है, 
भले ही हम अमित उद्देश्य से ही उसका व्यवहार क्यों न करें।' फिर उनका 
यह कहना कि “अध्िसक प्रतिकार को दबाना अतरात्मा को कैद करता है”, 
सत्याग्रह का समर्थन करता है ।४ प्रजातन्न मे सत्याग्रह बी जावश्यकता तब 
नहीं पड सकती है जब इसमे अ्रषध्ठाचार और व्यक्ति को पीडित करन का 
कोई स्थान नहीं रहे, जो वास्तव मे असभव है! दसलिए गाँधी ने कशा-- 
मैं असहयोग को सार्वभौमिक रूप से व्यवहार की वस्तु मानता हूँ ।" 
प्रणातन्र मे जनता को 'नागरिक' और सर्वाधिकारी--राज्य म॑ प्रजा! 
कहा जाता है। गाँवी ने यह इच्छा व्यक्त की है कि “मैं प्रत्येक नागरिक को 
यह बात मालुम कर दूँ कि सविनय अ्तिकार उनका जन्मसिद्ध अधिकार है ॥ 
इसको खोना मानों मानत्व को खोना है ।””* जब राज्य अष्ट मौर कानुनहीन 
हो जाता हैँ तो सबिनय अवज्ञा नागरिको का पवित्र कर्तव्य हो जाता है। एसी 
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०६] गाँवीवाद को बिनोवा की देख 


स्थिति मे णो कोइ राज्य का साथ देता है वह भ्रद्माचार ओर कानुन-हीनता 
का भी भागी वनता है।' सबसे वडी वात तो यह है कि सविवय बवता 
कानून का उल्टवन तहां बल्कि उच्चतर तियम का पान है ।* फिर सत्याग्रह 
चुत, पत्नी, शासक, मित्र तथा समस्त विश्व के बिरद्ध क्या जा सत्ता है तो 
फिर यह श्रजातालिक सरकार के विरुद्ध क्यो नठी शिया जा सकता है ?' इस 
प्रकार आचार्य कृपठानी प्रत्रातत्र म सत्याग्रह कया अयोग प्रतिकारात्मक बर्थ 
में श्वावश्पक मानते हैं | 
श्री मोटय मुरारी के अनुसार तो सत्यागह चाहे जीव३-पद्वति के स्प्रम 
तिया जाय अयया भहिसक्त भ्रतिकार के बये मर जिया जाय, सही नर्थ मे 
प्रवातत्र रा जीवन-रक्त (7.०८ 5004) हैं |४ उनके अनुसार सत्याग्रह व्यक्ति 
के हृदय मे सवतत्रता वी भावना तथा इसके प्रति प्रेम को घनीभूत दर देता है । 
अ्रजातन के लिए भी स्वतत्ता प्रैण भावश्यक है ( क्रि सत्याग्रह के द्वारा रश्ट 
को त्याग, बात्मानुशासन तया सजनात्मकता की शिक्षा मिट्ती है जो अजाततत्र 
के रिए भतिवायें है। बस्तुत सत्याग्रह राष्ट्र वो अन्याय ओर हिसास 
जउश्त के टिए एक शक्ति प्रदान कर्ता है। सतत सत्याग्रह अ्रजातत्र के लिए 
आवश्यक है। इसी प्रकार हा० नागेर्वर असाद भी यह मानत हैं कि दैप 
'राजतैतिक व्यवस्था म सायाग्रह का विचार गाबी की सौलिक देन है। 
खासम्र प्रजातव म॑ एम वय जितकी पहुच राजनीति म श्रमाववारी नहा है, 
सत्थाग्रह का प्रयोग अतुन्नाधित बौर सास्कृतिक ढंग से कर सकते हैं ! 
उस बात म सदेह नहा है कि गायी प्रजातव में सयाग्रह का प्रयाग 
उबित मानत थ | उन्हान हुृदर-कमिटी के यामने स्पष्ट रुप ख बहा था-- मैं 
सत्माप्रह वी अनिवायंता आनवाटी जवावदह सरवार म भी मानता हूँ ।* 
मैं कल्पना कर सकता हूं कि स्व॒राज्य म भी कुछ वार्तें ऐसी था सकती हैं जहा 
साथाग्रह को आवश्यकता पडे। " १८९१४ म इंडियन जोपितियन मे भी 
2 20४० , 9 92 
उल्ूण ए 234 
खल्ष7 छ 433 
उल्ढ, ए 747 
कषा5बते,.. पिबहलचीजठाए + 580 अडुएब्ी5ड.. #तद #णाएष्ढा 
को शल्यया , 6४९७, (807ऐफडड,. 29 9०90८प्य०८०, 970), एए 39-42 
6 छक्का भर ॥ &बफबकर्ब०, 9 33 
प्र हें, छ़ 34 


आम 


समाज-दर्शन-रे [ ५०७ 


अन्‍होने लिखा--राजनीति में इसका (सत्याग्रह का) प्रयोग इस सत्य पर 
णापारित है कि जनता की सटकार तभी सभव है जब चेतन या अचेतन 
रूप से उसकी सम्मति से शासत हो ।”५ इसलिए उन्होंने अपन सर्वोदय-समाज 
के आदर्श के सबध मे लहिखा--सत्पाग्रह और बसहयोग से परिवेष्ठित अहिसा 
शाम ससुंदाय को मान्यता होगी ॥!* सिविच डिसओबिडियेन्च आदोलर्न थे 
समस भी उन्हींते कहा--“मैं जानता हूँ कि यदि मैं स्वतत्नता-सचभप के बाद 
बच जाऊँगा तो निश्चय ही अपते देशवासियों को अहिसवा सघर्ष की अनुमति 
दूँगा जो इस समय के सघपं के समान दुर्दान्त मौर हठपूर्ण होगा ।* 
परतु बाद में जब स्वतत्रतों सत्रिक्ट आई तो गाँधी सत्याग्रह के श्रयोग पर 
काफी साववानी कौ आावश्यक्ता का अनुभव करते छलगे॥ १६४६ मे उन्हांत 
कहा कि पूर्ण भहिसक असहयोग क्तिना भी सुन्दर क्यो न हो परतु छोकश्रिय 
शासन में इसके लिए स्थान नही है ।ईें किर १६४७ मे उन्होने कहा--बदि 
अत्पेक व्यक्ति कानुन अपने हाथ में ले ठे तो इसमे सराजकता छा जायगी तथा 
स्वततन्नता की हत्या होगी ।7“ पुन उन्होंने ल्खा--“सत्याग्रह, संविनय-अवज्ञा 
सौर उपवास का प्रजातत्न मे सीमित व्यवहार है।”६ इसलिए सत्याग्रह के 
प्रयोण पर गाँवों ने कुछ शर्त्तों को लगा रखा। अर्थात्‌ इसका प्रयोग तभी 
क्या जा सकता है जब अन्य कानूनी औपचारिक और अहिंसक तरीके स विफछ 
हो जाते हैं । सत्याग्रह शुरू करने के पूब इसके अनुशासन और मूल्यों को बच्छी 
तरह जान लेना आवश्यक है | उपयु'क्त विवेचन के आधार पर हम इस निष्कर्ष 
पर पहुँचत है कि प्रजातत्र में सत्याग्रह की साथकता है परतु उसवा प्रयोग 
सावधानीपूर्वक होना चाहिए । 
दूसरा अश्त है--पयाग्रह की सफलता गौर प्रजातत्र का सबध। अनेक 
विद्वान इस निष्कर्ष पर काये हैं कि सत्याग्रह की सफलता केवल प्रजातात्रिक 
उद्दार शासन से ही ससव है। इस सबघ मे की वदुयोपाध्याय डॉ० राजेन्द्र 
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ण०्८ ] गाघोवाद को जिनोबा की देन 


प्रसाद! सौर क्ठिट्याई का नाम व्या जा सक्‍ता है । वद्योधाध्याय 
में बताया है कि गाँधी के सत्याग्रह भतरी अधिज्ाश सफत्ता अग्रेजों वी उदार 
और प्रजातात्रिक नीनि पर आशित है।* क्ट्टियार्ड ने भी कहा है*-- 
“गाँती की ब्यूइल्चना खभवत मजातत्र में खबसे अच्छी तरह कार्य करती है 
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जहाँ पर राज्य छोकप्रिय सहानुभूति के आजबार पर है जिसमे मानव जोवन और 
समानता के प्रति सम्मान होता है ।” परतु ऊपर के दोनों विचार सत्याग्रह 
को पूर्ण परिप्रेध्य मे देखने मे असफल हे । यदि सच्चे बर्थ मे सत्याग्रह को लिया 
जाय तो यह केवल प्रजातन मे ही नही, ताताशाही सरकार मे भी सफलोभूत 
होगा । अग्रेजी शासन में भी सत्याग्रहियो के साथ नृशसता का व्यवहार क्या 
गया। नागपुर का झद्दा सत्याग्रह, बिहपुर का दमन कौर जालियावाला बाग 
का भोलीकाड इसके त्रर्यक्ष प्रमाण है। इसके जबत्तिरिक्त भी अ»पग्नेज शामको वी 
अर्वरता के कई उदाहरण है । मत कीनी महोदय ने ठीक ही कहा है-- 


77. ए5 प्रण फाड़ टापाडडते परढराणिट' 0 फढ हुतश्शगरणशा। 
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जैने शाप ने भी लिखा है-- 
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बस्तुत सत्याग्रह की सफलता अतिपक्षी के स्वभाव पर आश्चित नही है। 
इसका अपना त्ञकंशास्त्र है। यदि प्रतिपक्षी के गुणो का हम विचार करते भी 





] छोजा, 6 5, “ए€क्कमवबुप्ठ5 शयापे प००5 ० एश्ावफादा 
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हैं तो वहाँ पर इसका सबंध सत्याग्रह को ब्यूह रचना और काछ से है इर 
प्रतिपक्षी के स्वभाव तया काल के जनुल्प सत्याग्रती वो अपनी ब्यूह रचना 
बनाती पड़ती है। सत्याग्रह वी सफटता परिस्थिति की सरलता और जिरसा 
पर भो आशित्त है। सर्वाधिकारी तथा पजाताब्निक राज्य दो विभिन्न वल्कि 
विशेषी सामाजिक परिस्थितियो के सूचक हैं। यदि एक सकी नोर वद्ध समाज 
तया राजनैतिक व्यवस्था का द्योतक है, तो दूखरा उदार भौर मुक्त साम्राजिक 
रचना का सूचक है जिस्म जनमत तैयार करन म कोइ अ्रतिवध नहीं है ॥ पहली 
सामाजिक रचना म सत्याग्रही को व्यूहू रचना भी जटिल बनानी पडगी । यहाँ 
जनमत कौर जन शक्ति तैयार करन के लिए गुस्त साघनो का भी सहारा ल्या 
जा सकता है क्योकि दिचार प्रचार करन का कोई खुला विकर॒प सामन नहों 
है। अहिसा के मूल सिद्धात को व्यूह रचना, प्रचार फ॑ साधद टदरत्यादि को 
बदतव वर भो सुरक्षित रखा जा सकता है। इस प्रकार वी व्याख्या की गीनी 
महोदय ( (कट ए८ ३7टएएए८१४(॥०7 0 208 ४70]67 ०009६? वहूत 
हैं।* इसके अभाव मे सर्वाधिकारी राज्य म सफरता पाना मुश्कित है । 
ग्राँधीवाद वी केवछ यात्रिक व्यास्या रा इस सभी समाज के अनुदृर नहा बनाया 
जा सकता । 
जहाँ तक सर्वाधिकारी राज्य की क्र>ता वा प्रश्न है. यह ठो भ्रजाताब्रिक 
कहे जानेबाले शासकों मे भी कम नहीं है। जालियाबाला वाग वी क्रर्ता 
हिंदलर की क्र,रता स कम नही है। इसो प्रकार जौर गहराई से विचार क्या 
जाय तो प्रजातत के नाम पर जनता वी काँखों से घृठ झाककर समूह के हित 
के साथ लिल्वाड करनवाले शासक कम प्रमानवीय नहीं हुए है। सत्ता प्रासि 
और उसकी रक्षा के रिए प्रजातव्र के नाम पर व्यक्ति-थ्यक्ति वो, जाति जाति 
को, सप्रदाय सश्रदाय को तोता जाता है तथा उनके वीच वैमनस्य के बीज बोये 
जाते हैं। उससे वर्ग-क्ल्ह होत ही रहते हैं। थद यह कहना कि सत्पाग्रह 
कव॒ल भद्र, सुसस्द्षत और श्रजातात्रिक शासको के विम्द्ध ही सफत होगा, ऋ्र,र 
तया सर्वाधिकारी शासन के विरुद्ध नहा, उचित नहीं है । वीनी महोदय ने ठोक 
ही कहा है--#व्रण्पछुछ ॥0 75 स्णल फज: पल तेठ ग्र०६ ७९ था) 
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तोसरा प्रश्न है क्‍या सत्याग्रह मौर अहिसा के बिना श्रजातत्र कायम रह 
सकता है? इस प्रश्न के उत्तर मे यह कटा जा सकता है कि रुत्याग्रह को 
प्रक्रिया और प्रजासत् मे कोई अनिवार्य सबब नही है। यह ठीक है कि नहिंसा 
और सत्याग्रह की प्रक्रिया से प्रजातात्रिक वातावरण बनान मे सहायता मिलती 
है। इसलिए इस प्रजातत्र को सफलता वी आवश्यक शर्तों में से एक शर्त 
मान सकते हैं । परतु यह कहना कि सत्याग्रह के बभाव में जनतत्र कायम 
नही रहेगा, गलत होगा । हम ऐसे भी प्रजातत्र के दारे मे सोच सकते है जहाँ 
के शासक नागरिक के कल्याण के प्रति सन्‍्चे दिल से वफादार है, उनके कानुन 
समस्त समाज के हित के अनुकूल्ठ है तो फिर वहाँ सत्याग्रह वी कोई आवश्यकता 
नहीं रहेगी । क्तु सत्याग्रह की साथकता प्रजातत्र मे तव तक रहती है जवंतक 
शासको में स्वाथ भावना, सत्ता स चिपके रहने का मोह, सत्ता के मदर से 
उत्पन निरकुश अवृत्ति तथा अब्टाचार वी प्रवृत्ति बनी रहतो है । 


अंत सत्याग्रह नौर प्रजातत्न के आपसो सबधो को दरा श्रकार रुझ 
सकते हैं-- 


(क) विशुद्ध शजातत्र विद्युद्ध सत्यायह स स्वतत्र है। यहाँ हम साकेतिक 
रूप से कह सकते है “न “ब” स स्व॒तत्र है अर्थात्‌ बिशुद्ध अ्जातत्र में सत्याग्रह 
की आवश्यक्ता ही नही है। यहाँ जनता को शासक के विहद्ध कसी प्रकार कौ 
ऐसी शिकायत नहीं रह सकती जिसके लिए सत्याग्रह करता पड़े । 


(ख) जहाँ प्रजातत्र का केवत ढाँचा हो, दिखावा हो क्तु वास्तव मे 
बहा पार्टा और पार्टी के बुद्ध व्य कया वी तानशाही हो वह सत्याग्रह की 
अत्यत अपेक्षा है । जिना सत्याग्रह के यहा पर हम प्रजातत्न को अपने वास्तविक 
स्वझूय में नही लौटा सबते। सत्याग्रह के अज्ाव मे प्रजातत्र दिउ श्रतिदिन 
समास होता जायगा और जत म शुद्ध तानाशाही वी स्पथापता हो जायगी । 
अंत यहाँ प्रजातत्र स॒त्याग्रट पर आश्रित हो जाता है। साक़ेत्तिक भाषा में 
हम इस प्रकार कह सकते है--“अ' “व पर भाश्नित है। परतु इसका विपरीत 
सत्य नही ॥ 


] [द्गरछ, पा छ 8, धरक्कादंधि अब्ख, 5, 8 (4एघ 797]% 
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कुछ विचारक जो यह मानते हैं कि प्रजातत्र मे हो सत्याग्रह सफ्ठीभूत हो 
सदता है, प्रजादत ओर सत्याग्रह वो एक दूसरे का पूरक मानते है। परतु ऐसा 
चहना भूछ है । यदि सत्याग्रट को विज्युद्ध अब मे लगा जाय तो इसकी शक्षि सत्य 
ओर नैतिकता की शक्ति है। इसे किसी बाहरी शक्ति पर आाश्चित नहीं रहना 
चडता है। यदि वातावरण की दुरूद्धता म क्षण्यिक विफरता भी मिले तो भी 
इस सत्याग्रह की विफलता नहीं कह सकते क्योकि इसका मूल्याकन क्षणिक 
अफ्टता या विफ्लता से नहीं क्या जा सक्‍ता। थह कहना कि सत्याग्रह कौर 
अजात्तन्न एक दूसरे के पूरक हैं, पूर्यत्पेण सत्य मालूम नहीं पत्ता । 
२ शकाएँ ओर समाधान 
राबट्ट ई० क्ल्टियार्टं ने द्विविवा के छाबार पर सार्विक ढग से गाँवी 
के सत्याग्रह की जसगतियों वी भोर ध्यान आक्रुष्ट क्या है ३! इनके अनुसार 
गाँवी की बहिसा एक सामाजिक व्यूहरचना है । एक जोर वे जन्यायपूर्ण कानुन 
का उल्लघन करना हर नागरिक का कत्तव्य मानते है, तो दूसरी ओर कानूुद 
थी भवज्ञा वी धमतरी अपने प्रतिपक्षी फ्ो देत हैं ॥ इसी प्रकार उपवास वी 
चमबवी दी जाती है जो दवावपूर्ण है। दत गाँधी के सिद्धात और व्यवहार में 
विरोब माछूम परता है। सिद्धांत गाँवी सत्याग्रह मे क्स्ती भी प्रकार की 
अमकी, दवाव और हिंसा का स्थान नही देते है, परतु व्यवहार म ये खभी था 
जात हैं । आचार्य रजदीश भी इस वात को अपने ढंग स रखते हुए कहत हैं-- 
#गाधीणी जह्यात्मक रूप स जो आदोलन चलाते थे वह जावोटन ही दवाव 
डाठने के लिए था ओर मेरी दृष्टि में जहाँ दवाव है वहाँ शिसा है।” आगे 
भी उन्होते कहा-“क्ई बार यह भी हो सकता है कि मैं दापको मारने की 
चमवी दू* तो आप मरा मसुकावला कर सकत हैं। लेक्नि जब मैं अपते को 
आरने को घमकी दूं तो आापको निहत्या कर देता हूँ । यह हिंसा ज्यादा सुक्ष्म 
है गौर वहुत टिदी हुई है ॥” क्रिटगाड और आचारये रजनीश शायद यह 
मानते हैं कि दवाव डालने के ठग अह्सितत्मक हो सकते हैँ कितु दवागव खुद 
ईहसा है । 
लूगता हैं ये दोनो विचारक “दुवाव” और “बहिसा” इस दोनो घाब्दो 
के अदर थी भाषना पर कम ध्यान देते हैं, शब्दा के वाह्य क्षय पर सविक । 
#“द्बाब” तो कर्द प्रकार के हो सकते हैं। “भय का दबाव” भौर “मुहब्बत 


[ झ्राप्प्डब्धापे, हे. 8 , 5०7ठेएा5 छा राणुदाव्ट 35 ए४८0०7, 
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का दबाव” एक नहों हो सकता ॥ सच्चा सत्याग्र ही भ्रत्िपक्षी को कष्ट नहीं 
देना चाहता । वह उसकी अप्रतिष्ठा भी नहीं करना चाहता है। वह तो स्वयं 
कष्ट सहन कर ग्रतिपक्षी म॑ सात्विकता प्रकढ करने की कामना करता है ॥ लगवा 
है ये विचारक गाँधी को अहिसा को “निष्क्रिय प्रतिकार” क॑ सदभ म॑ समझना 
चाहते हैं भिसका गावी ते वरावर विरीघ किया । इसीठिए उनके सामन यह 
भ्श्न अभी बना हुआ है कि गाँतो का अहिसक प्रयोग वल्तुत क्तिमा 
अहिसिक था ? 

गाँधी के अनुसार सत्याग्रही परिणाम का बिना छ्याल किए प्रतिपक्षी पर 
विश्वास करता है। यदि प्रतिपक्षी बीसो वार धोखा देता है तो भी सत्याग्रही 
इक्ीसवी बार भी विश्वास करने के लिए तत्पर रहता है। क्लिटगार्ड इस 
सबध में महत्त्वपूर्ण बाव कहते हैं कि यदि दोनो पक्ष एक दुसरे पर विश्वास 
करते हैं तो दोनो को छ्वाभ मिलता है, यदि कोई दिश्वास नहीं करते तो किसी 
को लाभ नही मिलता है। यदि एक पक्ष दूसरे पक्ष मे विश्वास करता है और 
दूसरा इस विश्वास का उल्लधघन करता है, तो दूसरा तो लाभान्वित होता है 
परतु पहला प्रतिपक्षी द्वारा अविश्वस्स से उत्पतर दु खो से भी अधिक दु ख॑ भोगता 
है। अत सत्याग्रह के द्वारा बहुत लगी मवधि के बाद संफलता मिल्तो है ।९ 
इस चित्र के द्वारा उन्होंने इस श्रकार व्यक्त किया है-- 








विश्वास अविश्वास 
५ १ र्‌ 
पूर्वपक्ष 
ल्*ँ नल 
प्रतिपक्ष कं, के 
र्‌ न] 





यहाँ क्लिटगाई दनिक व्यवहार और सामान्य मनोवैज्ञानिक विज्ञान की 
दृष्टि से विचार करते हैं। कितु सत्याग्रही मनुष्य को जड नही मानता है 
विश्वास के बदले अविश्वास के रास्ते से चलकर मानवता आज कहाँ तक 
पहुंच गई है, यह स्वविदित है। फिर विश्वास के बदले स्वंदा अविश्वास ही 
मिठेया--यह मान्यता अमनोवैज्ञानिक है । रुत्याग्रहो का कष्ट सहन प्रतिपक्षी 


१ चपरिवत्‌, एृ० २४७ । 
गाँ० थि० दे०-हेरे 
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दे हृदय को सस्प्श नदी वरेगा--यह सोचना भी ठीक नहीं। इसलिए यहाँ 
पर विश्वास-्अविश्याग वा साप्तान्य वबनिर्याशाही हिसाब नटी चढ़ेगा। 

किड्टगार्ड के अनुगार रात्याग्रहद पी सप्टता प्रतिपक्षी थी उदारबृत्ति पर 
निर्भर है। यदि प्रतिपी जिद्दी हो तया वह अपने कायुन वो हर परिस्थिति 
में अमठ परने वे लिए तैयार हो जाय तो पिर रात्याग्रह नहीं चल सता है। 
गाँधी यहाँ पर पहगेति “आवश्यव॒ता पर्ने पर में घरोड़ो जीवन थी जोसिम 
उठा गाता हूँ यदि वे होच्छा से आत्मप्रीडन ये छिए तैयार हो तथा छनवा 
व्यत्तिरर सरत तथा निमर हो |! चरतु जय गाँयी यह पहले है वि “आप 
अन्याय ये! विश्य उपवास नटी बार सायते!!* तो लगता है कि फिर तिरसुश 
और मृशर शासन व्यवस्था में रात्याग्रह सफरीभूत नहीं हो सवता | यहाँ 
यह बढ़ा णा सरता है ति माउव स्यभाव पायाण थी भाँति जड़ नहीं है, 
उसमे नमतीयदा ँैं। अत हमेशा एफ समान र॒टो थी वल्पना ही गलत 
तथा अमनोरैज्ञानित है। अपने थ्यत्तिगत टाभ तथा सवार के लिए उपयास 
भादि रात्याग्रह नहीं, दुर्ग्रह हे । 

पिरिटगार्ड महोदय था बहना है हि गह्याग्रह मे प्रतिपतों शो स्ाक्षात्‌ रप 
से धमतरी दी जाती है । यद्यवि सत्याग्रह वा स्रिद्धात विसी भी प्रवार पे दवाय 
वा स्पष्टतः विरोध बरता है॥९ अत उनोे बियारा मे अरायति है। इस 

]. 7 एठ्भांत 75६ ॥। शटट55१7५. १ क्रोतछा )४९०४५ 5०0 हे 
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प्रकार को वमकी से गाँवीवाद के मूल सिद्धात की ही ह॒त्या हो जाती है।* 
यथाये स्थिति तो यह है कि दवाव के स्थान पर हिसा स्थान ग्रहण कर लेती 
है। सत्याग्रह आदोल्न मे अनेक व्यक्तियो की सर्पत्ति का दहन कर दिया 
गया । हृइताठ, धरना तव्रा असहयोग के हारा निर्दोष व्यक्तियों की सर्पत्ति 
के दहन को रोका नहीं जा सका । यह शारीरिक हिंसा से बढतर हिसा है 
तथा इसके द्वारा सामूहिक शासनहीनता और हिंसा का मार्ग प्रशस्त हो जाता 
है। अत सत्याग्रह की प्रक्रिया से हिमा और अहिंसा कौ अलूय करना असभव 
है ।* यहाँ यहूं स्पष्ट है कि हमे सत्याग्रह और दुराग्रह म भेद करना हीगा। 
सच्चे सत्याग्रह में कहो भी हिंसा का स्थान नहीं । यदि कही हिंसा पु पडती 
है तो जानना चाहिए कि अहिसिक-सधप की तैयारी में कहीं अपूर्णता है। 
घमकी आदि का तो प्रश्त ही नहीं | प्रश्न है सत्य को निष्ठा का और उसका 
साधन होगा प्रेम और नरहिंसा । विदेशी वस्त्र के वहिप्कार के विययथ में रवोन्द्र 
नाथ टैगोर की आलोचनः पर हम विचार कर छुके हैं । 


एक विशेष प्रकार की आलोचना यह वी जाती है कि चू'कि गाँवी के 
सत्याप्रह का आधार नतरात्मा वी भावाज है, अत सत्याग्रही एक भ्रकार से 
एकातवादी और निरकुय् होता है । परतु यदि प्रतिपक्षी भी उसी को भाति 
निरपेक्षवादी हो तो इसका परिणाम भयकर होगा । दोनो बिना किसी परिणाम 
के विचार किए हुए अपनी अपनी बात पर डट रहेगे और नरसहार होता 
रहूगा। सत्याग्रही प्रतिपक्षों वी निरकुश नीति का अविवकपूर्ण भौर रूढ कह 
कर आलोचना करेंगे तथा अपनी निरकुश बीति को अहिसक मानवर भ्रशसा 


] एायाइन्थाव, हरि. #+, छग्रापफा $ 3०-0० टा०्ड. 8 
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करेंगे, जो उचित नही हैं।' फिर भी गाँधी प्रतिपक्षी पर अखड खूप से विश्वास 
करते हैँ । उनकी यह युक्ति है कि यदि “मैं विश्वास नही कर सकता तो दूसरा 
क्यो विश्वास करेगा २” लेक्नि यहाँ एक प्रश्न उठता है कि जब गाँधी प्रतिपक्षी के 
हुदय-परिवर्तत की बात करते हैं तो वस्तुद यहाँ पर प्रतिपक्षी की पराजय नहीं 
बल्कि विजय होती है। यहाँ उसवी उदार नीधि की विजय सानी जा सकती 
है। दूसरी ओर जब वे सत्य के आग्रह की बात करते हैं तो यहाँ निरकुश 
जनीति वी विजय होती है । इसे परस्पर विरोधपूर्ण नहीं मानता पेडेया वयोकि 
सत्य की विजय से सबकी विजय है। सत्य कसी एक का नही है, भत 
आदि सत्य का भाग्रह है तो इसमे कसी की विजय और कसी वी पराजय का 
अश्न ही नहीं उठता है । 


सिद्धातत सत्याग्रह का मौल्कि सिद्धात है कि यदि कोई शाति, प्रेम और 
बवश्वास चाहता है त्तो दूसरे के प्रति भी वह शातिपूण बने, प्रेम करे तथा 
विश्वास करे | परतु इस नियम का पालत करना बहुत ही कठिन है॥ इस 
आलोचना के विरुद्ध यह कहा जा सकता है कि कठिनाई तो प्राय सभी बच्छे 
आदर्तों को व्यवहार भे लाने मे होती है वरतु इससे वह आदर्श तो स्वथ खडित 
"नही होता । दूसरी बात यह कि नियम के पालन की कठिनाई तथा सदल्ता 
ज्यक्ति के अभ्यास और सस्दार पर निभर बरती है। यह व्यक्तिगत बात है। 
छएुक ही नियम का पालन करना “अ! के लिए आसान और “ब' के लिए कठिन 
हो सकता है। अत सरलता कौर कठिनाई के आधार पर कसी सिद्धात 
नका मूल्याकन नहीं क्या जा सकता है ॥ फिर व्यावहारिक्ता तथा 
अ्अष्पावहारिक्ता का प्रश्न बडा टेढा है। खूनी-क्राति व्यावहारिक है, यह 
>ञआमक सिद्ध हो चुका है। ५० वर्षों के वाद भी आज रूस ओर चीन मे क्राति 
व्यूणे नहीं हुई और हर समय प्रतिक्राति का भय बना है। हिंसक-क्राति मे तो 
न्कुछ चुने व्यक्ति हो भाग ले सकते हैं क्तु अहिसक-क्राति मे स्त्रो, पुरुष, बच्चे- 
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समाज-दर्शन २ [ ५१७ 


चूढे सभी भाग ले सकते है ! इसलिए एक को व्यावहारिक और दूसरे को 
अव्यावहारिक मानना ठीक नही । 


क्लिटंगाई की अंतिम आछोचना है कि गाँधी के सबिनय-वानूत भय 
सिद्धात मे विरोबाभास है। इसे “फक्लाबतेण८ ० री वाइक्रल्वाटाप्टो 
कहते हैं। एक ओर गाँवी यह मात हैं कि आदश वी रक्षा के लिए अनैतिक 
कानून को अवश्य अदज्ञा करनी चाहिए* परतु दूसरी ओर व यह भी कहते हैं कि 
कोई निरपेक्ष सत्य नहा जानता है, इसलिए कुछ कानुनी यत्रो वा पालन आदर्श 
प्रजातव के छिए आवश्यक है ।* इस प्रकार क्ल्टिंगार्ड को यह नध्गत मालूम 
पडता है। कितु इसके पहले हमे गाँवी की कल्पना के आदइशवं प्रजातन्न या 
रामराज्य का स्वरूप समझना होगा । छादश अजातत्र म वस्तुत कानून बी 
अवज्ञा का मवसर ही नहीं रहेगा आर रहेगा भी तो पगण्य | वहाँ प्रजा के 
सक्रिय सहयोग मे लोकशक्ति के आधार पर श्यासत व्यवस्था चढ़ेगी। राज्य 
का झाधार सैन्य शक्ति या दड शक्ति नहीं रहेगा । 


गाँवों के सत्याग्रह की एक सूक्षम आलछोचता डा० के० सच्चिदानद मूर्ति 
ने प्रस्तुत की है। उनके जनुसार गावीवादी चितन मे ही यह दोध है कि 
इसमे “हिंसा” ओर “शक्ति ” का भेद नहीं क्या जाता है। किर भक्ति के 
खुड़े प्रयोग की अपेक्षा पच्छत शक्ति के विनियोग को नैतिक' हष्टिकोण स अधिक 
], धु छात्र | ०0०पोवे कुष्फध्प्०्पेट. ९ए८३) ४06) फीवा लाच्ठा 
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५१८ ] गाँधीवाद को बिनोबा की देव 


उचित माना जाता है। ऐसा करने से न त्तो आध्यात्मिकता कोर प्रेम का 
ही विकास हो पाता है और न भौतिक वस्तुओं को हो उपलब्धि हो पाती है । 
दोनो दृष्टि से हम दुबंठ हो जाते है और अत मे सिराशा लौर विफलता 
मिलती है। इस सवध में यह वहा जा सक्ता है कि गाँदी का दृष्टिकोण ही 
अमन्वपात्मत था, विश्टेपात्मक नहीं। उनवा एक विश्वेष मिशन था-- 
वह था राजनीति के शुद्धिकरण का। उन्हाने स्वराज्य प्राप्ति को इसीलिए 
मानव-सैदा का रूप दिया! राजनीति पर भी अध्याट्म और धर्म का रग 
चढ़ाया । इससे उतका केवल एक राजनैतिक-भादोठन नहीं रहा उसमे ऐसे 
असर्य लोग थे जो राजनीति के जीव नहीं थे । बापू स्वय भी राजनैतिक जीव 
नहीं थे । राजनीति सत्य वी खोज का अग थी । राजनीति में सत्प-वल चरता 
नही--इस मान्यता वा उन्‍्होंते विरोध किया। सत्यनिष्ठा जितनी धर्मों 
ओर पारमार्थिक साधना के छिए आवश्यक है उतनी हो सासारिक व्यवहार 
के लिए भी आवश्यक है। राजनीति को उदात्त बनाकर उस्ते अध्यात्म की 
योग्यता तब पहुंचाना उनकी विश्येप देन है । 


आध्यात्मिकता और प्रेम का अनिवायत सासाटिक छाभ के साथ विरोब 
नहीं है। यदि ससार आध्यात्मिक तत्त्व त्री ही अभिव्यक्ति हैं तो वह अध्यात्म 
से अछग कैसे रह सक्‍ता॥ यदि व्यक्ति शारीरिक हृष्टि से हवल्य नहीं 
राजनैतिक हृष्टि से स्वतश्न नहीं, और आधिक दृष्टि से समर्थ नहीं हो तो 
सचमुच आध्यात्मिकता मानसिक वल्पना ही रह जायगी । अत आपष्यात्मिता 
ओर भौतिक के बीच लक्ष्मण रेखा खीचना ही गलत है। वस्तुत्त गाँवी की 
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अह महत्वपूर्ण देन है कि उन्होने हम एक ऐसी पद्धति दी है जिसमे आध्यात्मिक 


साधन के द्वारा सासारिक लाभ भी सभव है। 
जहा तक हिसा जौर शक्ति के अर्थ के रद को स्पष्ट दही करने का गाघी 


पर आरोप है, उस सबब में इतना हो कहना काफो होगा कि गाघी ने हिसार 
और शक्ति का भेद भुलाया नहीं था । हिसा वा भी उन्होने भेद क्या--- 
प्रकट हिंसा और सूक्ष्म हिसा । वचन और कम मे जो हिंसा है वह प्रकट हिसा 
है, क्न्‍तु हिसा तो मन से ही उत्पन्न होती है और वह काफी भयकक्‍र है॥ 
फिर सूक्ष्म हिखा का रूप हम सामाजिक शोषण और विषपमता म भी पते हू ॥ 
कितु जहाँ तक शक्ति का प्रश्न है यह हिसक भी हो सकती है मौर जहिसक 
भी। इसीलिए वह चाह प्रक्ट शक्ति या प्रच्छन सूक्ष्म शक्ति वी बात करते 
हो, उसम उनका अथ कभी भी हिसा शक्ति स नहीं था। शक्तिहीनता की तो 
क्रे भत्सना करते थे। इस वे कायरता मानते थे। जहाँ हिसा और भहिसा 
के वोच चुनाव करना था, वहा बापू सवदा अहिसा को चुनते थे। छेक्नि 
जहा हिसा और कायरता के बीच चुदाव कश्ना होता तो दे हिसा को चुनत 
ये। “आत्मबरूू , 'सत्यवल? और “जमबल” का बापू बराबर प्रयोग करते थे । 
अत डा० भूत्ति वी आलोचता सगत नही माल्रुम पत्ती है। यह ठीक है 
कि गांघी शरीरबर की अपेक्षा नीतिबल जौर आत्मबल को अधिक श्रष्ठ 


मानते थे। 
इसी अ्रकार डा० एस० ए० बारी के अनुसार गाँधी की पद्धति सन्यासवादी 


पद्धति है। यहाँ राजनीति को आध्यात्मिक बनाने का प्रयत्न किया जाता 
है । परतु ऐसा करने सम "बम स्वय “धर्म निरपेक्ष और “राजनैतिक? हो जाता 
है । धम भौर राजबीति का ग्रढबधन हो ही नहीं मकता ॥' अत गाँपी द्वारा 
राजनीति को धममय वनाने का यह प्रयास बिल्कुल निष्फल है। परतु हम 
देख चुके हैं कि धर्मेटीद राजनीति किस प्रकार मानवता के लिए अभिशाप 
बनती जा रही है । राजनीति नौतिशास्त्र का ही एक जग है। राजनीति का 
अभे है भाईचारा । यही सुक्रात और गाँवी ने सिखाया | महाभारत मे इसी 
लिए इसको राजधर्म कह कर इसके साथ नीति और घम् को जोड़ा गया ॥ 
डा० बारी की एक जौर शका है कि यदि बतरात्मा को कावाज ही हमारे 
शुभ कार्यों का निर्देशक हो तो फिर सगठित मानव जोवन को खतरा हो 
जायगा । यहां तक कि सत्याग्रही भी परस्पर विरोधी दलो मे बढ जाएँगे । फिर 
_१ फुब्श,$ २2५ &क्ब्व५ # 7097-7० लूँ एक कीडकक्षजाव्कावट पीट 
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५२० | गाँधोवाद को विनोवा की देन 


सदि प्रत्येक व्यक्ति अपनो बेतरात्मा वो आवाज को ही सत्य माने तो सत्यान्वेषण 

(ही निरर्यक हो जायगा और सत्य-्राप्ति मात्र सयोग की वस्तु रह जायगी ।* 
यहाँ यह मानना होगा कि संत्याग्रही एकात-हष्टि और अहकार-शुन्य होता है। 
बह समझता है कि सत्य के अनेक रूप होते हैं। वह अनेकातात्मक होता है। 
अत हमेशा दूसरे वो दृष्टि से भी सोचता होगा । फिर क्षाग्रट तो अहकार से 
होता है। श्रत्याग्रही नम्जता को मूत्ति होता है। मत विचार में वह अतेवात- 
थादी तथा व्यवहार में समन्वयवादी होता है । 


डा० थारी का यह भी वहना है कि सत्याग्रह का शैक्षणिक और वौद्धिक 
महत्व भठे ही हो, परतु जन-साधारण वी समझ से यह वाहर की वात है । 
कोई दुश्मन अपभानित करता रहे, पोडा पहुचाता रहे तथा मृत्यु के द्वारा तक 
पहुँचाने के लिए तैयार हो और हम उससे प्रेम करते रहुँ---यह मस्वाभाविक' 
घात है । थत्त सत्याग्रह की पद्धति अमनोवैज्ञानिक, सब्यावहारिक तथा असभव 
है।* इस बुराई से भरे सभार मे सत्याग्रह करना मानों आत्ग दहन करना 
है ॥१ ल्‍ूगता है व्यक्तिगत-नतिकता मे ओर राजनैतिक-नैनिकता से जो दावश्प्रक 
भेद होना चाहिए, गाँधी वह नही वर पाये हैं (४ उपवास" और दात्मपीदत ९ 


वी उनती घारणाएँ एक प्रकार से सूद्षम रूप में दवाब के द्योतक हैं सथा उनकी 
सीमाएं हैं । 


इससे कोई सह नहीं कि गाँघी क्य सत्याग्रह भालव सम्यता और सस्क्ृति 
का उत्हप्ट रूप है जो हर व्यक्ति से समव नहीं १ सभी इसको ग्रहण सही बार 
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सकते । परतु यह कोई संबल तक नही है कि जो जनन्साधारण के लिए पग्राह्य 
हो वही सत्य है । मानवीय सभ्यता और सस्क्ृति का उत्तरोत्तर विकास भी इस 
बाद वो अपेक्षा रखता है कि समाऊ चरिवतन के उपकरण भी अविक श्रप्छ 
और सौम्य हो । अब हम पुन बर्बंरहा और जगली मानव-समाज केयुग से 
नहीं जा सकते । विज्ञान न भी टिसा के उपयोग का घीरे-धीरे सोमित कर 
दिया है। राज्य के पास हिसा की विपुर घाक्ति हैं। हिसा का हिसा से 
सुकाबला अधिक अव्यावह्यारिक और कठिन है। 


बास्तव में ऊपर को सभी आलोचनाएँ सत्याग्रह के प्रतिकारात्मक रूप 
को हो सामने रखकर की गई है । सत्याग्रह के विधायक और मूल्यात्मक पक्षा 


पर बिच्वारको का ध्यात गया ही नहीं है । वितोबा-चितन के सदर्भ से हम उन- 
प्र विचार करेंगे 


२ विनोबा-विचार 


१ सत्याग्रह सिद्धात-दर्षंण विनोबा का सत्याग्रह गाँधी के बीज- 
तत्त्वा का ही विकास है। विनोजा ने स्वय यह स्वीकार क्या है कि सत्याग्रह 
के सबव से उन्होंने कोई नई वात नहीं कही है बल्कि गाँधी के विचार को ही 
नये सदर्भ मे सही अये म रखन का प्रयत्न क्या है ॥ उन्होने कहा है---““लडका 
पिता के कघों पर खडा है, इसम वह पिता वी अपेक्षा दूर का देख सकता है, 
लेकिन मैंने उसमे कोई वृद्धि नहीं की । अगर की होती तो आपस मवश्य कहता» 
व्यय विनय जैसी कोई चीज ईपृवर कृषा से मुझ गे नहीं हैं ।”८ इनके सत्पाग्रह- 
सबधी विचार का मुख्य आधार गाँवी के जीवन वी बतिम इच्छा तथा पूष के 
सत्याग्रह भे हुई गरूतिया को स्वीकृति है। फिर बिनोबा अपनी वैज्ञानिक और 
क्ाध्यात्मिक दृष्टि को भी सत्याग्रह फे साथ जोइते हैं जिससे इनकी ब्यारूया 
नवीन हो जाती है तथा इसपर विचार करने के लिए हम मजदर हो जाते हैं | 
यहाँ हम विनोबा के सपूण सत्याग्रह-सवघी विचारों को दो खडो म विभाजित 
कर देखेंगे---सिद्धात और व्यवहार 

वितोबा के अनुसार “सत्याग्रह” एक मध्यमपदछोद्री समास से बना हुमा 
शब्द है जिसका अर्थ है 'सत्य के लिए अहिसापुर्व॑क आग्रह ॥?* अत स्पष्ट है कि 
सत्याग्रह अहिंसा का प्ोग है । यहाँ पर अहिसापूवक आग्रह” छा अपना एक 
विशेष अर्थ है। सामान्यत गरादी के सत्याग्रह मे अहिसक आग्रह का क्षय है 


१ राह, काँतिभाई, पंपा०, गांधी जंसा देखा समझा विनोदा ने, १० ६६० 
२ हपरिबतू७ पृ० ४९ । 


पर ] गाँधीवाद को विनोंदा की देन 


4अतरात्मा वी आवाज से प्राप्त सत्य का थुरे-से-्चुदे परिणामों को भी 
झेल्कर आग्रह करना ॥ विनोवा के अनुसार जोवन का स्वरूप है सत्य- 
शोवत जिसमे सत्य का एक-एक मश ही श्रात होता है, बोर बह भी 
नम्रता, तठस्थता तथा अनाग्रह से।' ऐसी स्थिति में यदि कोई यह 
समझ कर कि उसे श्त्य का ताम्रपट मिल गया है, उसका आग्रह करे 
अथवा उससे चिपका रहे तो यह गलत होगा।* “अहिंसक-आग्रह/ का 
आये है सत्याग्रही' होना जिसमे सत्य स्वय ही बाग्रटकरत्ता होता है ।* इसमे 
सत्याग्रही सर्वब्यापक सत्य से चुन-चुन कर ग्रहण करता है॥ अत सत्याग्रह 
से सत्य वार आाचरण स्वय जाग्रहपुर्वक दरना होत्ता है, इसमे दूसरे के लाचरण 
करवाने का आग्रह नही है, जैदा डा० राम मनोहर छोहिंया भी मानते हैं। 
विनोवा के शब्दों मे ही--“दूसरो को तकलीफ दिए बिना स्वय सहन करना 
और समझाना, सही सत्याग्रह हैं। सत्याग्रह में लो सत्य था आभश्ररण स्वयं 
माग्रहपूवंक करना चाहिए, जिससे सामने वाले का हृदय पिघल जय्य । इसके 
रिए चाहे जैंसे त्याग वी तैयारी हो, यही सही सत्याग्रह है।”४ आगे भी वे 
कहते हैं--“यदि मुझे सत्य वा आग्रह है तो मैं ऋपना सत्म दूसरों पर लाद 
नहीं सकता और दूसरे भो अपना सत्य मुझ पर छाद नहीं सकते । हम एक 
दूसरे को समझा सकत॑ हैं, मत-परिवर्तन वी कोशिश कर सकते हैं॥ वह हुआ 
तो हम बददेंगे, नहीं तो अपने मत पर ट॒टे रह सकते हैं ।”७ इस प्रकार के 
चास्तविक अये में जो सत्याग्रहीं हैं, उतके सब में विनोवा का कहना है कि 
ये सख्या मे समस्त ससार में एक्ही क्यो न हो, उनका “सारी दुनिया पर 
असर होगा”, “लिकिन उसके हृदय में दुतिया के लिए प्रेम होना चाहिए ॥?१ 


बिनोदा के अनुसार सत्याग्रह एक बआत्म-सशोधन या आध्यात्मिक-सशोदन 
थी पद्धति है। इस पद्धति के अनुसार न तो अम्यासियों के अन्याय को स्वीकार 

१ शाह, कातिभाई, (सपा०), ग्राँंघी जैसा देखा समझा विनोबा ने, 
पृ० ६८ | 

9. उपरिवतु, पृ० इ८ $ 

3 उपरिवन्‌, पृ० ६८॥ 

४ डपरिदतू, ४० ६८ $ 

५ विदोबार्नचतव, (सत्याग्रह विचार), इृ४-ट३े५ (नवम्बर-दिसम्बर, १९६८), 
० ५००१ 

5 शायद, कांतिभाई, गाँधी जेसा देखा समझा विनोबा ने, ४० ६८ । 
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कर चुपचाप बैठा जाता है और न उसके प्रति विद्रोह का झटा ही उठाया जाता 
है । इसमे आत्म-सशोधन की तीसरी प्रक््या शुरू हो जातो है जिसमे हम अपने 
दोषो और अपनी न्यूनताओ का निरीक्षण, परीक्षण, समीक्षण, निराकरण तथा 
सशोधन करते है ।' ट्वन्नाव मे आध्यात्मिक होने के कारण ही इसकी सफलता 
भारत मे मिली जहां पहले से ही अहिंसा की आध्यात्मिक भूमिका तैयार है * 
अत सत्याग्रह सचमुच में भात्मबल का ही व्यापक प्रयोग है।* 


विनोबा के अनुसार सत्याग्रह एक जीवन-पद्धति तया कार्मे-पद्धत्ति है ।ई 
यह ऐसी जीवन-पदसि है जिसमे सपूर्ण जीवन का गठन सत्याग्रही निष्ठा पर 
करना पढ़ता है चाहे उसके लिए लाखो आपत्तियों का सामना क्यों न करता 
पड़े ७ सद्याग्रहों को यह भी भान नही होता कि उसे कष्ट सहन करना पड 
रहा है। बह तो सत्य के लिए कष्ट-सहन करने मे आनद का अनुभव करता 
है।* सत्याग्रह के द्वारा समाज की सभी प्रकार की समस्याओं का समाधाव 
हो सकता है, यह हिंसा से बचाने को एकमात्र शक्ति है, विनोबा यह मानते 
है कि “सत्याग्रह से बढकर मुक्ति-दायक कोई दूसरा शस्त्र नही ।” इसलिए 
इसे शिक्षण-योजना मे स्थान मिलता" चाहिए । परतु सत्याग्रह की साधना 
निर्भपता के बिना नहीं हो सकती है। निर्भवता के लिए आत्मा और शदीर 
के भेद का ज्ञान अर्थात्‌ आत्मज्ञान आवश्यक है। प्रात्मज्ञान के बिना सत्य- 
निष्ठा सभव ही नहीं है,“ मत इसमे सत्याग्रह का आधार मानना चाहिए। 


फिर, सत्याग्रह एक ऐसी जीवन-पद्धति है जिसमे सत्य के साथ-साथ 
'निर्वरता को भी साघना होती है। विनोबा के शब्दों मे---महंपि पतजलि 
कहते हैं कि 'पूर्ण अह्िसा मे सहज ही वैर त्याग होता है, वैर बचता ही नही ४ 
नाथ (एकनाथ) कहते हैं कि “परिपूण भगवत्‌-भावना के सामने दुर्शनता दर्शन 
ही नही देती ।” वेद कहता है कि “इन्द्र को वैर मालुम ही नहीं / गाधी जी 
कहते हैं कि “सत्याग्रह-शस्त्र को पराजय का पता ही नही ।” इन सब का 


उपरिवतृ, पृ० ४७ ॥ 
उपरिवत्तू, पु० ४९ ॥ 
उपरिवतू पु०७०॥ 
छपरिवत्‌, पू० ६० १ 
उपरिवत, पृ० ५१ । 
उपरिवत्‌, पृ० ५७१।॥ 
छपरिवद, पृ० ५१३ 
उपरिवत्‌, पृ० घ२। 


# छू कब न ७ आल 


पर४ ] गाँवीवाद को विनोवा की देन 


अर्यें एक ही है ।?' वे यह मानते हैं कि सत्याग्रह द्रेम के विकास वी ही एक 
अवश्या है। चेदो में दुनिया को मित्र-भाव से देसने कहा गया, महात्मा 
बुद्ध ने कहा “बैर से बैर का कभी शमन नहीं होता” “अक्रौध से क्रोष को 
जीतो ?” ईसा डुश्यत पर भी ग्रेम करने का बादेश देते हैं । गाँधी दुश्मन- 
समूह पर भी प्रेम करने का आदेश देते हैं। उनके सत्याग्रह मे केवल भारत- 
प्रेम ही नहीं इगरऊेंड-वासियो का भी प्रेम छिप्रा है ।* इस प्रेम को बे “प्रतिरोबी 
द्रेम”” कहते हैँ । इसमे सामने का श्रतिपक्षी जितना रोपवानू होता है हमे 
उत्तना ही ग्रुणबान्‌ होना पडता है त्या उसे बपदी आत्मा में स्थान देना पडता 
है। इसी वुत्ति से सत्याग्रह सभव है ।* यही कारण है कि सत्याग्रह को 


“प्रेम का प्रकर्प” कहा गया है जिसमे आनंद, वात्सल्य तथा माधुये भरा 
होता है ।४ 


सत्याग्रह एक विचार-पद्धति भी है। इसठिए यह व्यवधान उपस्थित 
करने तथा युद्ध की प्रक्रिया से भित है। युद्ध कसी के विरुद्ध किया जाता 
है। उसमे प्रतिक्रिया हीती है तथा एक की हार और दूसरे की जीव होती है । 
परतु सत्याग्रह कसी के विरुद्ध नहीं वल्कि आगे या साथ की जाती है, 
जिसमे न तो कसी की हार होती है और न किसी की जीत। इसमे दोनो 
पक्षी वी जीत हीती है।* सत्याग्रह को मुख्य बात है सामवैवाके का विचार 
बदलना ।५ “ययायथें सत्याग्रह का स्वरूप है स्वथ शुभ विचार करना, सामने- 
वाले को ठीक-ठोक समझा कर वह उसके राले उत्तारता, उसके साथ विषार- 
विनिमय करते हुए अपने विचार में कुछ दोष हो तो उसका शोघधन करना 7 
यदि कोई क्रोध-मोहादिवश सुनने, समझने के लछिए तैयार नहीं है तो इसके लिए 
तप, दु सन्‍-सहन या अहिसा का सहारा लेवा।' परतु तप के कारण मा 





१ विनोवा-चितत, २४-३५ (१९६८), ६० ४६२। 

३. शाह, कांत्रिमाई गाँधी, जैसा देखा समझा विनोबा ने, २० ६४॥ 
३ डपरिवत्‌, ४० ६४। 

४ उपरिवत, ४० ६५॥ 

५ डप्रिवतु, $० ५२ । 

६ उपखित्‌, प्ृ० ५६। 

७ उपरिवत, पृ० घर | 

< डपरिंदू, पु० प-५३। 

९ उपरिनतू। इ० ५३॥ 
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उसके बिना भी समझने की मन स्थिति आ जाती है तो उसके वाद का काम 
विचार का हो होता है ।६ विनोवा का कहना है कि “सत्याग्रह स एक दूसरे 
की बुद्धि के परदे खुल जाते है और वह विचार करने के एए प्रेरित होती है । 
छडाई में तो विचार कु ठित हो जाता है ।”* सत्याग्रह म जनेक उपाय से 
हम घोरजपूवेंक अपना विचार समझाते रहते हैं। यही इसका वाहदबिक 
स्वरूप है। विनोबा कहते हैं--“यह जो ज्ञान-शक्ति पर, विचार शक्ति पर 
विश्वास है, उसी का नाम सत्याग्रह है ।”ः जादि में विचार, जत मे विचार 
और मध्य में विचार-यह सत्याग्रह का नित्य घर्म है। आदि भे विचार, 
अत भें विचार और मध्य मे अहिसा को तपस्या, इसे सत्याग्रह का आपद्धमे 
समझना चाहिए। इसलिए “विचार पर स्व॑य अमल कर उसे सतत्‌ सभाहत 
रहना ओर दूसरे के विचार समझने के लिए सर्दैव तैयार रहना ही सत्पाग्रह का 
मुख्य स्वरूप है ।+ 

बिनोबा के मतुसार विश्व से विचार के हमले चलते रहते हैं भोर उनके 
प्रचार के किए द्वी शस्त्रास्त्रो का भश्रयोग किया जाता है। ऐसी स्थिति मं 
“अहिसक प्रतिकार? के स्थान पर “सम्यक्‌ू-चिंदन मे अहिसक सहयोग” की बात 
ही सत्याग्रह मे होती चाहिए। सत्याग्रह मं आवेश स काम लेना उचित 
नहीं। हिंसा के कार्य भी सोच विचार कर ही चलत है। बत व्यक्ति 
जिस देश मे हो उसे सम्यक्‌ चिंतन म सहायता करती चाहिए। पड़ोसी देशों 
के प्रति भी यही दृष्टि होनी चाहिए ॥ आवश्यकता पड़ने पर बाहर से बिरोद 
और असहयोग भी किया जा सकता है,* परतु उसका रूप “सम्पक-चितना 
में अहिसक सहयोग का ही होगा । हमारे व्यवहार से सामनेवालों वो यह 
मालूम होना चाहिए कि हम उनतवी मदद कर रहे हैं। इस भ्रकार सत्याग्रह 
में विचार निष्ठा, सत्य शोधन अथा निर्वैरता--तीर्मों आवश्यक अग हैं ॥ इसी- 
लिए बिनीबा कहते हैँ---“'मूलत सत्य शोध्रक्‍-दृत्ति हो सत्याग्रह का बीज है, 
विचार-निष्ठा सत्याग्रह को शक्ति है और निर्वैरता है सत्याग्रह का खुटा ।"६ . 
लपारिवत, प्ृ० ५रे । 
डपरिवत्‌, पृ० ५रे। 
उपरिदत्‌ , पृ० ७२-१ ३ । 
उपरिनत्‌, ए० ५३। 
उपरिवत्‌ू, घृ० ५३ । 
उपरिवत्‌, पु० १० ६७॥ 
छउपरिवत्‌, पु० ६७। 
उपरिवतु, पू० इ३॥ 


# ६ आए थी न्ू खा नए न 


५२६ ] गाँवीवाव को विनोवा वी दन 


सत्याग्रह के इस स्वरूप विवेचन क वाद यह श्रइन उठता है कि विनौवा के 
सत्याग्रह म॑ प्रतिकार का स्थान हैया नहीं? यदि है, तो दिस बध म क्र 
जत अब हम इसपर विचार करता उचित समचते हैं । 


२ सत्याग्रह की भ्रक्तिप्रा सौम्य, सौम्यतर सौम्यतम 


(क)प्रतिकार की नई व्याख्या सत्याग्रह एक जावन-पद्धति है और भ्राति 
कार-पद्धति भी । विनोबा यह मानते हैं कि नित्य सूप से संट जीवद-पद्धति 
है कौर नैमित्तिक या प्रापग्रिक रुप स प्रतिकार पद्धति ।* परतठु इन दोगरम 
कोई विरोध नहीं--वल्कि एक्मू्पता है।* 

मनुष्य जबतक शरीर की उपाधि स ग्रस्त है तवदक वह पूणात्मा नहों 
हो सकता है उसम न्यूनाधिक मात्रा म अपूण्ता रहता है। इसी वअपूर्णदा वे 
कारण उस न्यूनाधिक मात्रा मे दुजता से पाला पत्ता है जौर यहां पर प्रतिकार 
को समस्या खड़ो होतो है । बितोबा सत्याग्रह मे प्रतिवार का निपंत नहीं 
कर उसे सूदम रुप मे लत हैं। उनके अनुसार अतिक्रार का सवस सु दर रास्ता 
है---थो दुगु"ण प्रत्तिपक्षी म दिखलाइ पड़ रहा है, उस नपनी झ्मात्मा मैं दृढना । 
कर्थात्‌ सयाग्रही निष्ठा के विनियोग स ही बुराई की समस्या क्या हल हो सकता 
है । इसलिए उन्होंने कहा है-- 'दुजनो क अ्रतिकार का झथ दुजनका का प्रत्ति 
कार भौर इसी का अर्थ है वाहर दिखाई देतवाली द्वजनता वो निज हृदय में 
खोजना । यदि यह समोक्रण-सूत्र हढ हआ तो फिर क्षमाशीछ बृत्ति क्‍्टश 
सहन, उदार भाव, निरहकार वृत्ति, नम्रवा, बक्षोम्य शात्ति मुक्त-हूदय, प्रयत्न 
सातत्य. फ्लट्याग--यही प्रतिकार का माय निश्चित होता है।* यह भक्तो 
की नित्य-्जीवन-पद्धति है। यहा सत्यप्ग्रह भक्ति का शाक्तत्र बन जाता है। 

प्रतिकार का नादश उदाहरण विताबा एक्नाथ क॑ सत्याग्रह में दखते है४ 
जिनके शटोर पर दुर्जन थरूक्त जाते थे बोर वे स्तान करत जाते थ ॥ उसी 
प्रकार ईसा के उपदेश म भी इसका सकेत मिलता है-- कोई एक ग्राट पर 
अप्पर लगाये, तो दूसरा गाठ आगे क्‍रटरों। स्वय इसा का जीवन इसका 
उदाहरण है॥ जिस उन्ह शूलो पर घढाई उसक लिए भो उन्हांने भगवान 
से क्षमा कीथप्रा्यंवा वों॥ सामाय रूप स हस एकताय और इसा की इस 

१ बिनोवा विस्तत रेड ३५ (नवस्वर दिसस्वर, १९६८), एृ० ४छे४॥ 

२ उपरिवत्‌ पृ० धबुं४। 

३ उपरिवत्‌, पृ० ४६४ ॥ 

४, विनोबा चिन्तन, रेड ३५ (नवम्बर दिसम्बर, १९६८) ५० ४६४।॥ 


समाज-दर्शन-२ [५१२७ 


प्रतिक्रिया को अप्रतिकारात्मक तथा गाँवी की अहिसक क्रिया को प्रतिकारसूचक 
मानते हैं। परतु यबिनोबा इसे गलत मानत हैं।' उनके अनुसार परिपूर्ण 
और निर्भय पुरुष के सहज व्यवहार चाह जिस रूप म हो वे सभी ए“रूप होते 
हैं। हाँ भिन भित महापुस्पष भिन्र भिनतर ढग से भ्रतिकार कर सब्त है, परतु 
किसी के शांत और सौम्य प्रत्तिकार को अश्नतिकारात्मक मानना गलत हांगा। दे 
कहते हैं-- परिपूर्ण, निर्भभ और निर्वैर पुम्ष का सहज व्यवहार--चाह 
उसका स्वरूप सक्रियता का हो, निष्क्रियता या प्रतिक्रिया का--एक्रूप 
हीता है। कोई दुजन शरीर पर थूकता है तो निर्वैर-पुरप स्वय भी अपने शरीर 
पर थूक लेगा । दूसरा निर्वेर-पुल्प कुछ न करते हुए मुम्कुराता हुणा आगे 
बढ जायगा । तांसरा निर्वैर-पुरुष एकनाय महाराज के समान स्नान करगा तो 
चौया निवर-पुरुष प्रसत्नमुख आत्मीय भावता से सामनेवाले का कान पक्डेगा, 
ऐसी भी कल्पना की जा सकती है। 


प्रतिकार की जो व्याख्या बिनोजा ने दी है वह सम्यासदादी तथा बध्यात्म 
वादी व्याख्या है। ऐस “प्रतिकार और 'सहकार म कोई मौलिक भेद नहा है। 
समाज-परिवतंन की दृष्टि स इस प्रकार के पतिकार ३ै। महत्त्व नगण्य है। यह 
एक भात्म शोषन की ही पद्धति है जिसम सत्याग्रही अपनी बुराइयों का शोबत 
कर सकता है परतु प्रतिपक्षी की बुराइयो का नहा । फिर इस प्रकार का 
प्रतिकार तो कुछ इन गिने आध्यात्मिक दृष्टिकोण से थेष्ठ व्यक्ति ही कर सक्‍त 
हैं, समूह इसमे भाग नहीं छे सकेगा । समूह के भाग लिये बिना कोई क्राति 
नहीं हो सकती । समूह का दिमाग तो बच्चो की भाति स्थुल को ही ग्रहण 
करता है। उसे क्राति पंथ पर अग्रतर कराने के लिए आदश के साथ-साथ 
उसकी मूल प्रवुत्तियो का भी ख्याल क्रदा चाहिए। ऐसा करने स ही आदर्श 
में गति तथा शक्ति आ सकती है॥ गाँपी के मादोलन की सफ्ज्ता का कारण 
अहिसा हो नहीं बल्कि “अग्रेजो भारत छोड़ो ” का नारा भी रहा है। तन 
खाधारण के दिमाग के लिए यही वाघग्रम्य था। १६७१ के आम चुनाद मे 
काँग्रेतल वी बह्िताय विजय, काग्रेसो नेताओ के णात्म शोधन को पर्वित्रता क 
कारण नहीं, बल्कि मुस्यत इन्दिरा गाँधी के “गरीबी हटाओ ? के नारे तथा 
काय-क्रम के कारण हुई। कन्याय का प्रतिकार जतता के लिए सबसे बडा 
आकर्षण है। नैतिक तया आध्यात्मिक श्रयास तो सदा-सवंदा स चलते ही 

१ उपरिवतू पृ० ४झुफ । 

३ उपरिवतू एृ० ४द५ ६६ ॥ 


२८ ] गाँधीवाद की बिनोवा को देन 


रहे हैं क्दु अन्याय भो चलता रहा है। शायद इसका मूछ कारण यह था 
कि हमारी नैतिक और आध्यात्मिक साथना व्यक्तिगत शुद्धि पर तो जोर देती 
रही लेक्नि सामाजिक अन्यायो से जुझने का खूब प्रयास नहों हुआ | इसलिए 
सामृहिक सामाजिव समस्या ज्यो-की-त्यो वनो रही॥ अध्यात्मवाद समाज- 
चरिवतेंत का प्रभाववारी अस्त्र नहीं वन सका। गाँवी ले इसके दोष को 
आमदझा और उसे समाज-परिवतेंन के अस्त्र के रूप मे स्वीकार कर व्यावहारिक 
झाभ के साथ भो जोट दिया। यदि हम तात्कालिक परिवतन चाहते हैं तो 
समाज-परिवर्तंन के सिद्धात मे अ्रवृत्ति पहले तया सल्झृति बाद में चाहिए। 
यदि दृरत्य उत्त्राति चाहते हैं तो सस्कृति पहले, भौर प्रवृत्ति वाद में छानी होगी । 
क्षत बिनोवा को प्रतिकार-पढ़ति उच्चतम कोटि को सल्कृति हो सक्‍तो है, 
दाशनिक दृष्टिकोण से सगत भी हो सकती है, आगे चलकर इस विचार का 
असर समाज वो उत्तम दिशा में लाने मे भी हो सकता है, परतु अभी समूह 
ऐसे प्रतिकार को समझेगा और इसमें भाग छे सकेगा--यह वात व्यावहारिक 
नहीं मातूम पड़ती है । अत प्रतिकार-पद्धति में कुद जोडद्ा ही पडेया । 


दूसरी बात मह कि बुराई को बुराई करने वालों से अलय रखकर सोचा 
नदी जा सकता । विनोता *दुर्जनो के प्रतिकार का अथे दुर्जेनता [का प्रतिकार! 
कौर दुर्जनता के प्रतिकार का अर्थ बाहरी दिखाई देनेवाली दुर्जनता वी निज 
हुदय में दृदुना--मानते हैं। अत दुर्जत के प्रतिकार था अर्थ अपनी बात्मा 
में दुर्जेत की बुराई देखना है। यह युक्ति आकारिव तथा प्रतीकात्मक 
सकंशास्त्र के नियम के अनुकुछ है। इसमे इस भ्रकार रखा जा सकता है 
(क+> ख) (ख-ग) क-भ्ग ॥ यह उक्ति ताक्कि नियमों की हृष्टि से भछे 
सही हो क्तु व्यवहार और वास्तविक सत्यता के दृष्टिकोण से अयग्रयार्थ है। 
फिर सामाजिक क्षेत्र मे तो वास्तविक सत्यता से ही काम चलता है । 


तोघरी वात यह कि एक बोर विनोबा दुजंन के प्रतिकार को बात करते 
हैँ और दूसरी ओर भतिपक्की के सम्यक्‌ू-चितन मे अहिसिक-सहकार” की बात्त 
करते हैं। यदि दोनो के बर्थे को एक साथ रखा जाय तो इसका आयें होगा 
*दुर्जेब वी बुराई को निज जात्मा में देखने से उसके सम्यक्‌-चिंचन मे सहयोग 
मिलता है सवा सम्यक्‌ू-चितत मे सहयोग मिलने से उसकी बुराई का भो अत 
होता है।” अब यहाँ प्रश्न है कि बाहरी दुर्जंबता को निज जात्मा मे देखने 
का क्‍या अथ्थ है ? इसका एक अर्य ती यह होगा कि 'वाहरों दिखनेबाली 
दुर्जेनता प्रतिपक्षी में नही है, स्वय में है, अत उसका शोधन करना चाहिए? 


समाज-दर्शंन २ [५२६ 


दूसरा क्य होगा प्रतिपली को दुर्जेनता को देखकर अपने मे यह टटोलकर 
देखना चाहिए कि वह दुजनतवा हममे है या नहीं । यदि वह दुजनता हमम 
भी होतो है तो फिर क्षमा भाव इत्यादि म्रुणो का विकास होता है। शायद 
वबिनोवा दूसरे अथ को हो स्वीकार करत हैं जो स्वभाव म भावात्मक है। परतु 
इस कय॑ को लेने से सचमुच प्रतिकार अपना पुराना अस ही नहीं छोड देता, 
अपना मुल्य भी खो देता है। जब सामान्‍य रूप से हम श्रतिकार की बात 
करते हैं. ता इसका लक्ष्य प्रतिपक्षी की दुर्जेनता का ही प्रतिकार है जो विनोजा 
की योजना मे गौण हो जाता है और सत्याग्रही फी दुजनता का प्रतिकरार/प्रगुख 
रूप ले छेता है। इससे अन्य छाभ भठे ही मिल सकते है/ परतु ताहकीलिक 
लक्ष्य ही पराजित हो जाता है। फिर इसको क्या गारटी हैं कि सत्याप्रही के 
गुण विकास स दुजन का भी गुण विकास हो ही जायगा २ (क्या सभी प्रकार 
को बोमारियोँ एक ही मीठी दवा से छुटती हैं ? कया कभी शर्ल्य चिकित्सा 
करने की जझूरत नहीं पडती ? क्या दबाई से शल्य चिकित्सा परे भ्ा....जाया 
साधन में परिवतन नहीं है? तो फिर दुजनता के प्रतिकार को हम स्पष्ट रूपी 
से कधो तल? प्रतिपक्षी को दुजनता के उन्मूलव को वस्नुवादी ढंग से क्यों 
नहों समझें ? विनोजा कहते है कि सत्याग्रह मे निर्वरता और श्रतिकार दोनो 
है! और इससे इसको शक्ति बढ़ जातो है। अ्रतिकार सौम्य चल सकता है 
और आगे चलकर बह उग्र * भी हो सकता है। परतु यह उम्रता धमकी नहीं 
है। इसमे कोई दूसरा कठोर माग नही अपनाकर प्रेम का ही सबल माग अप- 
नाया जाता है । वे कहते हैं-- जडता हटाने के लिए अधिक चैतन्य प्रकट करना 
होता है। सामनेवाल्य जितना जड हो, उतना चैतय बश्रकट करता ही पडता 
है। सामने जितना अधकार हो, उतना प्रकाश जरूरी होता है । ?* यहा 
भी विवोबा प्रतिकार को भाँति “उग्र का अर्य ही बदल देते है। यह उप्र 
“सोम्यतर” और सोम्मतम का पयायंवाचोी हो जाता है। आगे हम देखेंगे कि 
सत्याग्रह की प्रक्रिया के बारे मे उन्होने सोम्य, सोम्यतर और सोम्यतम की बात 
क्री है। भत सब मिला-जुलाकर विनोबा का प्रतिकार इतना अधिक सौम्य, 
सूक्षम तथा शात हो जाता है कि सामान्य अर्थ मे वह अतिकार रह ही नही 
जाता। यह उनकी आत्मस्पृति के स्िद्धात, के अनुकूठ है जिसम केदछ 

१ बिनोबा चितन, १४-३५ (नवस्वर-दिसस्वर १९६८) प्‌०४७०॥ 

२ छपरिवत्, थू० ४८९ (बेगूसराय, १११ १६५६ को सबसे पहले बढ 
कहा गया) ६ 

३ उपरिवत्‌ प्रृ० ४७० । 
ग'० वि० दे०--३४ 


५३० ] साँधीवाद को विनोवा को देन 


थात्मा के घुभ-गुणों को बाद रखना ही वाछनोय माना जाता है, तया उनकी 
ब्रह्म अथवा शून्य म परिणत करने की जिन्नासा कायम रहती है। इससे शोध 
समाज-परटिवर्तेन शायद सभव नहीं । 


बिनोया 'प्रतितार! के स्वम्प वे आधार पर ही सत्याग्रह की प्रक्रित्ता का 
शारुत्र बनाते हैं। उनके लतुसार सत्याग्रह वी प्रक्रिया हिंसा वी प्रक्रिया से 
भिन है ।! हिंसा की श्रक्रिया तीज, तीत्रतर मौर तीद्रतम होती है अर्थात्‌ 
छोट हिंसक यत्र स काम नहीं चटसा तो हम अविंतर खतरनाक बत्र का प्रयोग 
करन रुूगत हैं। सयाग्रह वी प्रत्रिपा ठीक दसके विपरीत है। यहाँ हम 
पहुठ सौम्य सत्याग्रह स प्रारभ करते हैं उसस काम नहा चरता है लो हमारा 
खयाग्रह सौम्यतर होता है कौर उसव भी काम नहा चलता तो छसप्ते सोम्यतम 
बनाना पत्ता है जैस ग्रामदान स युरभ ग्रामदान पर आना सौम्यनर- 
साथाग्रह का उदाहरण है।* इस श्रक्रिवा के पीछे हामियोपैयी चिक्त्सा- 
पद्धति का दर्शन लागू होता है ।े जैस हामियापैव मे दवाई की मात्रा कम 
पा तु घाटाई या भावना वी सांत्रा अत्रिव होतो है और उसस दवा वी पोर्टेसी 
बद्ध जाता है ठीक उसी भ्रकार प्रश्चिक्रार कम ओर प्रेम की मात्रा बढाते जाने 
छ, सत्पाग्रट वी प्रक्रिया म ताकत आाती है । जिस प्रक्नार विचान के विकास 
के साथ-साथ सारी बस्तुएँ सुद्स रुप धारण करती जाती है, उसी प्रकार 
सत्याग्रह भी इस हिसा के थुग म सूक्ष्म ही होता चाहिए। इसोडिए आज 
सौम्य, सौम्पत्तर तथा सौम्बतम श्याग्रह की जावश्यक्ता है। वे कहते हैं-- 
* अटिसा की मुरय हटाए वाहरी नहीं टेक्नि सासतवारे क और अपने हृदय 
मभ होती है 7 ५ “अतरामा वो जगाना ६ ही सत्याग्रह वी पढ़ति है। अत. 
इसमे हम स्थूट छोटकर सूक्ष्म वी जोर श्रवंश करत हैं । 





2 विनोबा चितत ३४ ३5 (नदम्वर-टिसम्बेर ५९३८) ३० ४७१। 

२ डछप गेवत्‌ पृ० ४७१त॥ 

9 यदि कोई भूमिहान क्सिान उमीन मालिक से न्याय नही पाता है तो इसके 
खदले वह अपनी सुफ्त को सेवा जसान मालिय को अ्रपित करने लगता है । यद भौ 
सौम्य-सत्वाम्नद का उद्ाइरय है -...0डाटाहग्बाे, (उल्गीएट), & एक्ट, 
अति, 607/6 #शद्ारंतदां, 9 270 

४ विनोबा चितन ४० 4७१) 

७ शाह, काँतिभाइ, सप्रा०, गाँधी जैसा देखा समझा विनोबा ने; १० ६६ ॥ 

4 उपरिदत्‌, ९० ६७। 


समाज दशन २ [५३१ 


गाँधी की सत्याग्रह प्रक्रिया विनोबा के अनुसार विनोप परित्थिति के 
कारण दबाबपूर्ण और निषधात्मक थी ।१ उस पूर्ण नही मस्‍्ता जा सकता है। 
शाज युग बदल गया है, देश आजाद हो गया है छोकतज्र की स्पापना हुई है 
तथा विज्ञान काफी जाग बढ चुका है। सभी सरकारें आज अधिक शक्तिशाली 
हो गई हैं। थत् ऐसी परिस्य्रिति म स्थूछ, उम्र या तीव्र सत्याग्रह से कम 
नहीं चलेगा। ऐसी स्थिति म॑ सत्याग्रह को सौम्य सौम्यतर तथा सौम्यत्तम 
बनाना ही उस अधिक प्रभावशाली और शक्तिशाली दताना है ।* 


#भी-कभी ऐस" होता है कि सत्याग्रह मे दोना विरोधी सत्य के नाम पर 
लुडते हैँ। दोनो अपने अपने सत्य का दावा करते हैं । दोनो सत्य के नाम पर 
उपधास करना शुरू कर देते है। ऐसी स्पिति म॑ सत्याग्रह की क्‍या प्रक्रिया 
होगी ? गराधी इस प्रश्व पर केवछ अहिंसक साथत को अनुमति देकर चुप 
हो गए। परतु वितोबा क्रमबद्ध रूप से इसपर विचार करते है। उनके 
अनुसार ऐसी परिस्थिति में सत्य के निणय वे लिए ईश्वर पर छोड देना चाहिए 
और अजहिंसक साधन स हो प्रतिकार करना चाहिए। यदि नहिंसा भी असफल 
हो जाय तो समत्य का सहारा छेना चाहिए ।* समत्व का यहा वर्ष है-+ 
सत्य, अहिंसा की बात अलग रखकर प्रतिपक्षी के साथ अपतापन का अतुभव 
करना । जब अपनत्व का भाव था जाता है तो सघप अधिक देर तक टिक 
नही पाता । सत्याग्रह की प्रक्रिया म सत्य नहिंसा और स्मत्व की प्रक्रिया 
होती है और तीनों मिलकर वस्तुत एक ही विचार का निर्माण करते हैं !४ 
इस तरह समत्व को स्थान देकर विनोदा ने गावो के सत्याग्रह को एक प्रमुख 
आलोचना से मुक्त कर दिया है। जस! हम पहल देख चुके है कि क्लिटगार्ड 
ने बतलाया है कि सत्याग्रह मे दोनो पक्ष अपने मत पर अडा रहनेवाला 
(»०४०)४४४४४) हो तो परिणाम भयाद्रक होमा । परतु जहाँ समत्वर का स्पान 
भा जाता है वहाँ समाधान और सफलता स्वत जॉ जाती है। फिर भो 
विनोता का 'सोम्य-सत्याग्रह सत्याग्रह शासत्र के ठिए एक अत्यत विचारणीय 
प्रश्न है। प्राय ऐसा प्रश्व उठ्ता है कि गायवी ने तो स्पष्ट रूप स सविनय 





4१ सिनोब।र्नचतं ३६३० ० ६७२, ५ 

२ छपरिवत पृ० ड७जर॥ 

३ शाह, कांतिभाइ (सपा०) गाँधी जँसा देखर समझा विनोबा ने. 
घू० १२१ 

४ उपरिवत्‌ १० ७५२३ 


पुर] गाँधीवाद को विनोवा वी देन 


चातुत भग, असहयोग आदि को स्वीकार ही नहीं किया, उसे नागरिकों का 
कर्तव्य भो माना। ऐसी परिस्थिति म यह रूगता है कि उनकी सत्याग्रह बी 
प्रक्रिया * सौस्‍्य प्रक्रिया”? से पूर्णते भिन्रथी। सह भी प्रश्न उठत्ता है कि 
कया सौम्य-्सत्याग्रह-सामाजिक परिवर्तन को शाक्ति वन सकता है? अनुभव 
नयही बतलाता है कि स्वतत्रता के वाद जो सत्ता उम्र श्रतिकार करना सीखी 
न्उसकी मागो की पूत्ति सदैव सरकार ने की और जो सस्‍्था दिन रात काम 
करती रही, शांतिपूर्ण ढग से अपने कत्तंब्य का पालन करती रही, उसे अपने 
आग्य के लिए कोसना पडा है। सच ता यह है कि सरकार विचार गौर 
स्त॒कँ से अधिक आादोरन तथा शक्ति-अदर्शेन की भापा समझती है । इसीलिए 
तो उप्र-सत्याग्रह की आवश्यकता प”ती है। सोम्प-सत्याग्रह की पहचान तो 
विचारवानो को ही होती है। परतु दुर्भाग्यवश राज्य “आस्महीन-मशीन है।”! 
क्‍या यह नहीं कहा था सक्‍ता कि ऐसी स्थिति में उग्र अहिंसा को ही 
आवश्यकता है जो सामाजिक शक्ति वन सकती है ? तीसरा प्रश्त उठता है 
पक जब हँम सत्पाग्रह वर विचार करत॑ हैं तो क्या इसमें फलबादी दृष्टिकोण 
चा रहना आवश्यक नहीं है ? सतो को श्रक्रिया मे कह का विज्लेप स्थान नहीं 

रहता। परतु सतों का आजठक कोई समाज नही बना है। समाज तो 
सभी प्रकार के लोगो को मिल्शकर बनता है । उनके लिए फल्वादी दृष्टिकोण 
अपेक्षित हैं। इसलिए उपयोगिता, परिणाम, इत्यादि समाभशास्त्र के महत्त्व- 
चूर्ण जग वन गए हैं। जब हम समाज-परिवर्तेन की बात करत हैं तो इनका 
विचार करता ही होगा । सौम्य-सत्याग्रह का फड कहाँ तक समाज म॑ मिल 
व्यवत्ता है--मह स्वय शोघ का विषय है । 


बस्तुत उम्र या तीव्र-सत्याग्रह खामान्य व्यक्ति के लिए है जिसवी सेवा और 
च्यवित्रता का ज्ञान प्रतिपक्षी को नहीं है । यदि बिसी व्यक्ति का चरित्र इतना 
ज्छदात्त हो कि हर व्यक्ति उसकी आत्मा की पवित्रता से परिचित हो तो फिर 
उम्र-सत्याग्रह की आवश्यकता ही नहीं पडेगि। वहाँ पर सौम्य-सत्याग्रह ही 
व्काम करेगा । इस खबर मे काका काछेल्कर ठीक ही कहते हैं--“गाँधी जी 
ची बात बिएटुछ सही है कि सौम्य उपाय कारगर साबित न होने के बाद ही 
सत्याग्रह का--अंसहयोग या बहिसक प्रतिकार का--उग्र उपाय काम में लाना 
चडता है। लेकित गावी जी स्वय कहते थे कि मनुष्य के चारित्य को उच्चति 
ड्लोदे के बाई और उनकी नि स्वार्थ सेवा के लनुभव के वाद समाज ऐसे सेवको 
ज्तो पहचातने छंगता है। उसवी वाणी का तेज भी बढता है। इसलिए उसे 


समाज-दर्शव-२ [५३३ 


उम्र-सत्याग्रह करना ही नहीं पडता । विनोवा जी ने भी यही बात कही है ।?!* 
दूसरी बात यह कि सत्याग्रह मे फल का विचार रखना आवश्यक है यदि हम 
उसे समाज-दर्शन में सदर्भ मे छेते हैं । यहाँ पर भी काका कालेल्कर का विचार 
डीक लगता है। वे कहते है--“सत्याग्रह उग्र हो या सौम्य हो, या सौम्यतर 
हो, “ सत्याग्रही के प्रयत्न का परिणाम सामाजिक जीवन पर क्तिना होता है”, 
यही तो मुख्य बाद है। सत्याग्रही अपने को जैसा पहचानता है देसा ही कार्स 
करेगा । सत्याग्रह की कसौटो आखिरकार उसके 'फल' घर ही हो सकती है। 
अगर सौम्य सत्याग्रह से पूरा फल प्राप्त हुआ तो उद्र सत्याग्रह करने कौ 
जायगा ?!* 

बिनोबा सत्याग्रद को दइवना सात्विक, परिशुद्ध तथा प्रेससय बनाना चाहते 
हैं कि उनकी दृष्ट्टि मे यदि “उपवास तथा कह-सहन भो राजस तामस वृत्ति 
मे प्रेरित हो तो यह सत्याग्रह के बदले दुशग्रह का लक्षण वन सकता है। 
बह कसी के सामने पिस्तौल दिखाते जैसा हो जाता है।”? 

यदि किसी में उपवास को क्षमता अधिक है तो उसे तितिक्षावान्‌ कहा जा 
सकता है। परतु यह भावश्यक नही है कि सत्य वा ज्ञान तितिक्षा के साथ 
जुडा हो । थे कहते हैं--““भूले रहने की शक्ति पर यदि सटय का निर्णय हो, 
तो फिर दुश्वी से सत्य का निर्णय क्यो न क्या जाय ?”४*--बत “जो 
तितिक्षावान्‌ है वह सत्यवान्‌ है” यह समझना गलत है, जैसे जिसके पास शस्त्र 
अधिक उसके पास सत्य अधिक--ऐसा वहीं हो सकता ।?”" प्रजातत्र मे 
विचार प्रचार की स्व॒तत्रता है। अत इप्तमे उपबास के तरीके को छोड़कर 
विचार-प्रचार के साधन को हो काम में लाना चाहिए। उपवास से एक प्रकार 
का दवाब पडता है जो “खोटा फाम”! है ।९ “सत्याग्रह का मतरूब रराना-- 
घमकाना नहीं, वह तो प्रेम की पराकाष्ठा है १!१* प्रेस के प्रकप होने पर ही 





१. काल्लेलकर, काका, विनोबा और सर्वोदिय क्राति, (वाराणसो, सर्व ्वेवा-मछ, 
प्रफशाशन १९७०), १० २१५। 

३२ उपखितू, पू० २१५॥ 

३ शाह, काम्तिमाई, सपा० गाँधी. जैसा देखा समझा बिनोबा ने, 
प्ृ० चुद 

४ उपरिवत्‌, पृ० ५५। 

५ उपरिवत्‌, पृ० ५५॥ 

& एपरिवत्‌, पृ दष | 

७ उपरिवत, पृ० 5५ । 


३४ ] गाँवीबाद को वितोवा वी देन 


उपवास क्या जाता है ।' गाँती का उपवास इसी का थोतक है। “उपवास 
जब प्रेम, करणा धौर समत्व की निशानी रूप होगा, तय उसका बशर हीगा, 
और उस स्थिति मं वह उचित भी माना जायगा! *--ऐसा बिनोवा मानते हैं ॥ 
इसलिए उपवास को जहिंसा का अतिम बस्त्र मादा गया है जिसका अयोग 

+आत्यतिक आावश्यकता होने पर क्या जाता है।* जैस विनोवा कहते हैं-- 
*जब सरकार उल्ट मार्ग पर चल पे हो, जनता कु सुनतो ही न हो, बहक 
गयी हो, ऐस समय अत्यत व्याकुल होकर महापुर॒ष परमेश्वर से प्राथना करने 
के लिए उपवास कर सकता है! उनके अनुसार उपवास कया अभिव्राय 
विवेक, बुद्धि जागृत करना है ।+ परतु यदि देश था परिस्थिति इसके बमुकूछ 
नहीं हो तो उपवास नहीं करना चाहिए । बल्कि बर्तेमान परिस्थिति मं इस 
अस्त का प्रयोग न होता विनोवा “बेहतर” मानते हैं ॥९ 


इसी प्रकार सत्याग्रह शक्ति तितिक्षा में निवांस नहीं करती है। इसमे 
स्लमा करती पटती है तथा सहन करना पव्ता है। परतु “सहन करन के 
लिए तैयार होता अरूग वात है टेकिन सहन करदे को ही हथियार बनामा कि 
*सा जाओ, नव मैं सहन ही करता हूँ यह ठोक दही है। सहन करना पड़े 
और सहन बरे, यह जल्ग थात है, एविन सत्य स्थापित करने में सहन बरते का 
कामक्रम नहीं हीना चाहिए। सत्य स्थावित करने के लिए विचार के अलावा 
दूसरी कोई शक्ति नहीं है।'”> बत्म-पोट्न विनोया के सत्याग्रह मे आवश्यक 
जग नहा है। इसे सावन के रूप मे एकदम वही स्वीकार किया गया है। इसका 
क्षेत्र भी मतिमीमित कर दिया गया है। गांधी के आत्म-पीडन मे कई प्रकार 
को पीडाएँ जुडी हुई हैं /॥ विनोवा आत्म-पीटन से अधिक विचार-परिंदतंत पर 
चल देते हैं, मत यहाँ भी इनकी सन्पासवादी वृत्ति का ही परिचय मिलता है। 





4 उपरिवर्त्‌, १० ५4। 

5२ उपरिवत्‌ पृ० ५८६ ॥ 

३ मभावे, विनोबा, दाति यात्रा, (दिल्ली, रुस्ता साहित्य मल ग्रवाशन, 
35५३), ए० ११२। 

४ शाह, कान्तिमाई, सपा०, गाँधी जेसा देखा समझा विनोबा ने, 
चु० ५६ । 

५ भावे, विनोवा, द्ाति यात्राई, पूववतू, ५० १३१ ॥ 

६ उपरित्‌, एृ० १३३। 

७ उपरिवत्‌, पृ० पक-प६ । 


समाज-दर्शन-२ [ ५३५ 
अहिसक सहका र (एठा शातंेंद्णा 2ैडच5८7०5) 


सत्पाग्रह और सहकार विनोवा गाँघों के सत्याग्रह के रचनात्मक या 
भावात्मक अश पर हो विश्लेप रूप स दल दते हैं। वियायक-सत्याग्रह का ये 
केवल अपने जादोलन भे प्रायोगिक तौर पर स्थान हो नही दते वल्क युक्तियो के 
आधार पर उसका दर्शन भी खडा करते है $ 

विनोबा के अनुसार गाँधी के सत्याग्रह का प्रयोग निपधात्मक* हुआ जो 
दबावपूर्ण था--इसे स्वय गाधीजी ने स्वीकार क्षिया था । अत उनके सत्याग्रह 
में न्‍्यूनता* रह जाती है, उस परिपूर्ण नही मादा जा सकता है। परतु गाँघी 
के समय परिस्थिति ही ऐसी थो कि वे नियेघात्मक सत्याग्रह के प्रयोग के भ्षतिरिक्त 
कुछ कर ही नहीं सकते थे | जनता अग्नेजो के भय से सत्रस्त थी, उसे निर्भीकर 
बनाना था। सामान्य जनता बग्रजा सं घृणा करती थी और अ्ग्रंजो को 
जलाने के लिए तैयार थी | ऐसी स्थिति मे बिछायती बस्त्रा को जलाना एक 
सु दर विकल्‍प था ।ई स्वराज्य सभी ब्यक्ति एक स्वर से चाहत थे । उसकी प्रासि 
के लिए. सशस्त्र हिसक युद्ध भी आवश्यक माना जाता था । अत नियेघात्मक 
सत्याग्रह ने इसवी छुलना म॑ कम हिंसक मार्ग को हमारे सामने रखा।४ फिर 
सत्याग्रह के साथ-साथ पथ्य के रूप म॑ गाँधीज़ो रचनात्मक कायक्रम को भी 
जोडे हुए थे । रत इसके कारण एक वचाव था ।६ छतिस रूप से यह कहा 
जा सकता है कि अग्नेज जाति पर उन्हें श्रद्धा थी परतु अग्नेज शासको के ग्रति 
विश्वास टूठ गया ।९ यदि ऐसा नही हुआ होता तो वे दूसरे प्रकार से सत्याग्रह 
किए होते । एक बार विनोबा स उन्होंने कहा था--/अगर ऐसः हुआ होता तो 
वे चपारण जैसे छोटे-छोट सत्याग्रह करते, जिनमे अन्‍्या स्पष्ट दीखता था और 
अंग्रेज भी उसे अन्याय मानते थे ।' < परतु ऐसा हुआ नहीं, झत उन्हे 





१ विनोबा चितन रेड ३५ (नवम्वर दिसम्बर १९६८) ४० डंथ३रे शव शाह, 
काति भाइ , (५०७०) १० ५८। 

२ उपरिवत्‌ षु० डेटट। 

३ शाह, काशदिभाइ सपा० गाँधी जैसा देखा समझा विनोबर ने, 
चू० ५३१) 

४ उपरिवत, प० णर२१। 

७ उपरिवत्‌, पृ० ५३३) 

६ डपरिबतू, पृ० ५३१॥ 

७ उपरिवतृू, घृ० घ३२। 

४ छपरिवतू, पृ० ३२१ 


५३६] ग्राघोवाद को विनौबा की देन 


निधेवास्मक सत्याग्रह का सहारा छेना पडा कौर उन्हे काफी दूर तक सफटता 
भी मिली । 


परतु अग्रेजी शासन के पतन के वाद ठोकशाही का उदय हुआ है। टम 
पर किसी प्रकार का दवाव नहीं रहा है। साय-ही-साथ विज्ञान भी कापी आगे 
बढ़ गया है। अत यह युग याँवी के युग से भित्र है। ऐसे युग में निपेबात्मक 
सत्याग्रह के कार्य नहीं चछ सकता । हम “अग्नेजो भारत छोडो” की भाँति 
“पू*जीपति थौर व्यापारियों भारत छोडो” का तारा नहीं रुय्रा सक्‍ते। ऐसी 
स्थिति में सत्पाग्रह के नये रूप को दूढना होगा थो ग्रुणयुक्त होगा तथा सह- 
अस्तित्व मे सहायक होगा । इस प्रकार कय सत्याग्रह विलोबा के अनुसार 
भावात्मक और रचनात्मक अधिक तथा विरोवात्मक कम होगा । 


विनोबा गावी के निर्षेधात्मक-सत्याग्रह को सत्याग्रह का वाहरी रूप मानते 
हैं। उनके अनुसार सत्याग्रह का आतरिक रूप श्रेमस्वल्प तथा विधायक है। 
इसके लिए वे वई युक्तियाँ देत हैं। पहली गरुक्ति यह है कि यदि गाँधी वी 
बल्पना साव तिपेधात्मक होती तो वे सत्याग्रह के साथ साथ रचनात्मव बार्यक्रम 
नहीं जोडते !' दूसरी वात यह कि वे विनोबा जैसे ब्यक्ति को जो 
राजनैतिक कार्य मे विशेप रूप स भाग नहीं लेते थे--प्रथम सत्याग्रही नही 
बनाते ।* विनोबा को श्रवम सत्याग्रही बनाने का कारण इनवी रचनात्मक 
बुद्धि ही थी। गावी तो यहांतक मानते थे कि रचनात्मक कार्यक्रम पूरा 
हो जाने पर बाह्म-सत्पाग्रह वी आवश्यकता ही नही पड़ेगा ।१ फिर विनोवा 
मे कई बार गौती से चर्चा भी की तो स्पष्ट रूप से उन्होंने राजकोट और 
अहमदाबाद के सत्याग्रह को दबावपूर्ण मान लिया तथा वहाँ उन्होनें अपनी 
गलती स्वीकार कर छी ।४ साप्रदायिक निर्णय के अवसर पर क्या गया 
उपवास भी दवावपूर्ण ही था क्योकि इसका असर टैगोर जैसे व्यक्ति के सन पर 
भी पडा । यद्यपि इसपर गाँवी से विनोवा को कोई बातचीत नहीं हुई क्र 
भो विनोद यह मानते हैं कि पह उपवास गलत हुआ, इसमे हृदय-परिवतंन 
की क्रिया कू ठित हुईं।* इस प्रकार विनोवा इस निष्कर्ष पर आते हैं कि 
“'क्सो के द्वारा भी क्ए गए अहिसा के प्रश्नीय परम निर्दोष नहीं होते। उनमे 





4. उपरिवत्‌ पु० ५०११ 
डपरिवर्त, ० ५०१॥ 
उपरिबत्त्‌, ह० ५०१६ 
उप्ररिवरत्त, छ० ५०२३ 
उपरिवत्‌, घृ० णण्र ॥ 


धन 


समाज-दर्शन-२ [५३७ 


कुछ-न-कुथ गलतियाँ या दोष रहेगो ही ।” इसलिए गाँवो के सत्पाग्रह मे भो 
कुछ अनुचित दबाव बग्ये परतु उनके पूरे विचार निषेयात्मक थे--ऐसा मानना 
गलत होगा ॥९  बास्तव में वे विधायक-सत्याग्रह के उपासक थे । 

विनोबा विधायक-सत्याग्रह को ही सत्याग्रह का चास्तबिक रूप मानकर 
नई परिस्थिति भें इसका प्रयोग करते हैं) वे समाज-रचना को ही अ्टिसक 
बनाकर इसमे आामूल परिवर्तेत छाना चाहते हैं ।* छोट-छोटे प्रतिकार म व्यर्थ 
अपनी शक्ति वर्बाद करना उचित नहीं समझते । के सामाजिक बुराइयो के 
छक्षण से अधिक कारण पर ही प्रहार करते है। समाज-रचना में परिवर्तन के 
लिए ये गाँधी को भाति छोटे-मोटे कार्येक्रम नही रखते । ये समस्त समाज के 
परिवर्तन के लिए या राबोदिय समाज की स्थापना के लिए एक हो प्रकार के 
व्यापक कार्यक्रम को समाज के सामने रखते है। इसके अबतगंत भुदान, ग्राम" 
दान, सपत्ति-दान, श्रम-दान, प्रखड-दान, जिला-दान, राज्य-दान तथा राष्ट्रिय' 
ओर अतराष्टिय समाज-रचता के कार्य जाते हैं। इन्हे बिनोबा सत्पाग्रह ही 
मानते है ।* इनपर हम आगे विशेष रूप से विचार करेंगे । 

परतु विधायक-सत्याग्रह में हुड आस्था का यह अर्थ नहीं कि विनोबा 
निषेधात्मक्-सत्पाग्रह का प्रयोग कभी उचित मानते ही नही । खास परिस्थिति 
में थे निधेषात्मक सत्याग्रह के प्रयोग को भी स्वीकार करदे हैँ। उनके अनुसार-- 
“जो बाद कानून के द्वारा मान्य हो और जिसके लिए जनमत अनुकूल हो, फिर 
भी उसपर अमल मन होता हो तो ऐस मौके पर सत्याग्रह क्या जा सकता 

१ छपरिवत्‌, पृ० ५०३।॥ 

9 ग्ड पचिक्तीट ६0 फटथा. फी€ 8५ फ्र्णशा ॥7 १00७ 00 पता 
ऋषा0ए९ फीट ढछच56.. प्रा] ब्रा ए, पड गरा]ए५०९, €४०॥0७0०7,. 
ठफ़्शार्इआ0ा, पा४६ ०० छटढ डा0पाते ३0५ ३7९ थ] फएएए $९ञ0६0ण5. 
प्रफ& ८8७5७ 38 धधीढ $फए८६चट ० ८. फाटड्शा तं9/ इएटलाट(ए.._. 85 
वल्मड 35. $०टाटए 35 का पीठ छहशाए ०4 ग्रा2णु:६६ 407065, धयते 38 एप. 
फछप्र €िव०, 7०५ 7789५ गिछएऐ वा]छडव३८८5 हटफट बयते कल्कर 607 छएएफफ 
56]-इ5860607 एप १०७ वो। था ६० ट्खते शाढदाण.. फल पड 
इ० च० 35, परगगाछ्ु० पाठ इ०नाल.॥ बगाते फब्ी.० ॥( गगा-शागदा. परक्या5 
5 शाद्थां एा05८ 33 पैठागड् ? 

ज-+च9]पचतें 37, [गाएट्गततत3, 22९०77९!४ 42८9०, (८७ एट[9॥,. 
छब्मपंफा एलब८८ एल्प्मवेगपगर), ए० 6, क्र० 4 (8छणला 979, ७ 3- 

३५. विनोबा-चित्तन, ३४-३५ (१९६८), ४८४ । 


#्ेट ] गाँधीवाद को विनोबा की देव 


है ।१ इस्ीलिएु तमिलनाड और विदर्भ के कार्यकर्ताओों को उन्होने बेदखली 
के विरुद्ध सत्याग्रह करने की अनुमति दे दो थी । उन्होंने उत्तर प्रदेश और 
विद्दार में एक वार कहां कि यदि कोई वेदखसल करने के लिए बौवे तो जान 
गैवाक्र भी क्सिन को अपनी जमोन नहीं छोटनी चाहिए ॥६ यदि कार्य- 
कर्त्ताओं को छगरे कि लोग इस प्रकार मरने को तैयार हैं, विचार समझे हुए हैँ. 
और वातावरण पर भी पूरा काबू है, बादोदन से हिधा फूट निकलने की 
सभावना नही है तो त्ेदखछी के विम्द्ध सत्याग्रह कर सकते हैं।””* विनोबा 
ने स्वयं १६६० के नवेबर महीने में इदौर शहद में अशोभनीस घिनेसा के 
पोस्टरो के विरुद्ध सत्याग्रह क्या था और उसे उचित माना ४४ फिर भी वे 
निपेवात्मक-मत्याग्रह को अपने कार्यक्रम का अथग नहीं मानते हैं। इसके लिए 
बिनोवा निम्न युक्तियाँ श्रस्तुत करते हैं--- 


सत्याग्रह वभी कमरा जा सकता है जद जनमत तैयार हो। यदि जनमत 
का निर्माण नहीं हुमा हो तो सत्याग्रह करना केवल व्यूह-रचना की दृष्टि से ही 
नहीं, नैतिक" हृष्टि से भी बुरा होगा । भ्रृदान और ग्रामदान के पद्षा में जवतक 
न तो जनमत तैयार हुआ है, न भुमिपति मालिकी विसर्जित करते के लिए 


तैयार हैं, दूसरी ओर कानून है। ऐसी परिस्थिति में सत्याग्रह करना उचित 
नहीं ॥६ 





१ विनोवा चिन्तन, २४-२५ (१९६८), ४० ५१७॥ 

२ उर्षारिवत्‌, पृ० 4२४॥ 

३ डपरिवत, ए० ५२४१ 

४ “में सिनेमा छघोग के म्िलाफ सत्याम्रद नददीं कर रदा हूँ। में तो विधान 
का वायल हू। उसके अतर्गंत्त सिनेमा का विवास द्वो, ऐसा चाह गा। लेक्नि भौसों 
पर अशोभनौीय पोस्टरों का आक्रमण नहां द्दीना चादिप। श्मफे लिए सत्याग्द थोग्य 
दहै। श्मझे खिलाफ मैंदे जिहाद जाहिर किया दै।” सुरेशराम, विनोबर की साम्प- 
योघो सापना, (इलादाबाद, लोक-राक्ति प्रकाशन, 5१७१), १० ५१।॥ 

$ #पुएर पढ़ अऑडटपल्ड रण 28 बि६०घाबंजट. छपरा ०फ़ागा०0, 
छपअडबगछ, #०पांते फट पा]प्रछमीव्त उठ ए/०ण०मयड्न घौ€ उ076- 
खाल्यााड ए70डू7एख7॥72, फैट्टबफडड व एण०णेत एड 8 #६टाएघ +0 
०0प्राएआ (पट प्गएटएण््चतेटत फऋ०]०ता+ए ६०0. 2पेा. फट. फ़ाग्रदाछाढ 
्॒ फट खाएग्ा7?, 0कटाएइब्ब्ज्वे, ठ5ढणीएटए, &. (एप्फला, 
जल रा९---00086 अश्वाटाडरला, 9 267. 


& विनोबा-चितन, रे४-३े५ (६९६८), पु० ७१७३ 


समाज-दर्शन २ [ ५३६ 


सत्याग्रह ठभी क्या जा सकता है जब कोई चीज स्व॑मान्य हो और 
मोहवश उनका पालन नहीं होता हो ५ परतु जमीन की मालक्यित सामूहिक 
हो यह धिचार अभोतक बहुमान्य नही है। स्वतत्र पार्टी, जनसघ भौर 
काग्रेस--सभी इसके विरोधी है। ऐसो परिस्थिति मे यदि विरोधात्मक- 
सत्याग्रह से काम लिया जाय तो इससे समाज के एक बडे हिस्से की सहानुभूति 
समाप्त हो जायगी तया आदोठन को जबरदस्त घक्का छगेगा। अत वर्तमान 
परिस्थिति में छोक्‍-शिक्षण के द्वारा जनमत लैयार करना ही उचित है। यह 
सत्याग्रह की परिस्थिति नही है ॥ 


यदि परिस्थिति पर मियत्रण होता तो बेदखली के विरुद्ध सत्याग्रह क्या 
जा सक्‍ता था । परतु ऐसा भो नहीं है। इस युग मे प्रेस कसी भी चीज 
कय गलत चितण करते है। यदि कोई कुछ नया कदम उठावेगा तो प्रेस बाले 
अमे कम्युनिस्ट कह देगे ॥ ऐसी स्थिति से जनता को सारी सहानुभूति समा 
हो जायगी।* यदि मास-पास के गावों मे बेदखलो के विरुद्ध सत्याग्रह क्या 
भी जाम तो इससे कानून तथा मुकदमा इत्यादि के चक्कर में फेंसना पडेगा। 
सब सृजतात्मक कार्य पीछे पड जायमगा। जत विनोबा भ्रतिकार के बदले 
'विधायक-कार्यक्रम के रूप में ग्रामदान आदि को ही प्रस्तुत करते है ॥”४ 


निपेधात्मक सत्याग्रह तय क्या जा सकता है जब प्रतिपक्षी से विश्वास उठ 
जाय । यदि करोड़ों कोगो की नीयत पर से विश्वास उठ जाय तो इसका बर्थ 
होगा मानवता पर से विश्वास उठवा । परतु झमानवता पर अविश्वास नहीं 
कया जा सकता है। अत सभी की अच्छी नीयत पर विश्वास कर ही आगे 
खना चाहिए । विनोबा ने इसे इस प्रकार कहा है--मान लें कि सरकार 
और कमग्रेस वी नोयत पर मेरा विश्वास न रहे, मैं समझने छगू कि पडित नेहरू 
चास्तव में गरीबों का कल्याण नहों चाहते, भूमि सुधार कादि जितते भी काम 
जे चला रहे है, सारा ढोग है, फिए जमीन मालिको की नीयत पर से विश्वास 
उठ जाय कि वे अपना कब्जा नहीं छोडेंगे, तो मैं सरकार के विरुद्ध निपेदा- 
त्मक-सल्याग्रह करने के लिए तैयार हो जाऊँगा ॥ पर इस प्रकार करोडो लोगो 
की नीयत पर से विश्वास उठ जाने का ब्ये है मानवता पर से भी विश्वास उठ 


डउपरिवतू, पृ० ५१८३ 
उपरिवत्‌, पृ० १९४) 
उपरिवतु, पृ० ५र४। 
उपरिवत, पृ० ५२७ ॥ 


नर ख्ण कक 


५४० ] साँघीवाद वो विनोबा वी देन 


जाना । इसलिए जबवक उल्टी बात साबित नहीं होती तवतक मुझे सबकी नीयत 
पर विश्वास रखकर बाग बढ़ना हीगा ॥?!६ 
विनोवा रुत्याग्रह-जीवन पद्धति बौर सत्याग्रह-प्रतिकार-पद्धति मे भेद करते 
हैं । प्रतिकार-पद्धति के रूप मे सत्याग्रह में हम अ्तिपक्षी पर सघपं को स्थिति 
मे विजय प्राप्त करने की कोशिश करते हैं ॥ निश्चय ही यह हिंसक-पद्धति से 
उत्तम है फिर भी इसे दवावमुक्त नहीं कहा जा सकता । यह एक प्रकार का 
अषिसक दवाव है। परतु सत्याग्रह दबाव की प्रक्रिया से जपना तेज खी 
बैठता है।* यह द्वराग्रह के समानायंक हो जाता है। वास्तव में सत्याग्रह 
संवधो का वह रचनात्मक परिवर्तेन है जिसमे केवल नीति-परिवरततन ही 
नहीं बल्कि उस परिस्थिति का भो परिवर्तत हो जाता है जिसके कारण संघर्ष 
होता है ।* अत विनोबा अपने आदो?”न मे निपेवात्मक सत्याग्रह का स्थान नहीं 
देकर भाषात्मक सत्यांग्रद् का ही प्रयोग करते है जिसमे प्रतिपक्षी एस्तविहीन 
हो जाता है तथा बह स्वय प्रेम करने रुगता है । 
परतु बिनोवा नैतिक दवाव को रुत्याग्रह का एक अग मानते हैं।४ मह 
विनोबा-दशन में एक प्रकार स आत्मविरोध उत्पन बरता है। यदि सत्याग्रह मे 
नैतिक दवाव स्वीकार्य है ता फिर गाँधी के द्वारा किए गए उपवास के दबाव को 
गलत साव्रिस करना उचित नही जान पड़ता क्योकि वहाँ भी तो नैतिक दवाव 
ही है। परतु बिनोबा ते उध्ष गाव ठहराया है। भुदान और ग्राग-दान 
भी नैतिक दवाव से मुक्त नही है। वास्तव से जब अहिंसा का श्रयोग वास्तविक 
जीवच म होता हैं तो उसमे कुछ दांप जाना स्व्रभाविक है। इसे वितोबा स्वयं 
स्वीकार करते हैं । 
(ग) सत्याग्रह के रचनात्मक प्रयोग 
सत्याग्रह केवल अन्याय के प्रतिकार का एक नैतिक नोर आध्यात्मिक 
उपकरण ही नहीं वल्कि साथ-साथ नवीन समाज-रचना मा समर्थ साधन भी है ॥ 
(१ जिनोबा चितना, रेड ३५ (१९६८). १० ५३३ ३४। 
३ ट्परिवत्‌ ए० ४८७॥ 
8 “* ड3द्वाज ग्ह॒श्थॉक 48 2०६ उतबक्‍टाएल... ॥६ 35 & ८० कप आल 
5 0फग7एु. 06 की द्रा०्ताहआए5 क्य 3 गाए रपये 706 ०गा 


ढॉॉट्टॉड छ पोबगएए <ई फरारड, फचर ब्रेड बड़डाफफटड छा. इटडफ्रिप॑पश्गाएः 
० ए_ठ डा [टब0॥828 +0 पी टण्जीद: 7? 


0डणइम्बापे, (६60गिटए, & एजफवी), ऊ3विएणश)6, 2४९ दश्कारद 
अदक्षादो।डं, ए. 209 


४ विनोबा-चितन, ३४-३६ (१९६८), ए० ध५९॥ 


समाज-दर्शन-रे [ ५४१ 


इसलिएं इससे एक मोर बनपेक्षित, दूषित व्यवस्था दूटतों है तो दूसरी ओर 
नवीन तथा स्वस्य व्यवस्था बनती भी जाती है। इसीलिए जिस प्रकार गाँधी 
में अग्रेशी सरकार के खिलाफ अवज्ञा, असहयोग आदि आदोठन के नेक रूप 
खड़े किय लेक्नि साथ-साथ खादी प्रामोद्योग की स्थापना आदि अनेक रचनात्मक 
कार्यक्रमों को छाग्र करत हुए भावी समाज व्यवस्था की नोव भी दी। सत्याग्रह 
की यही विधायक-शक्ति है । एक तरफ उन्होने मिल के कपडो का वहिष्कार 
किया, यही नहीं उसकी होलो जलाई ताकि विदेशी शोषण समास हो लक्नि 
दूसरी ओर चर्खे कर्घे तथा कुटीर उद्योगो को चालू कर उन्होंने इस क्षेत्र में 
दशी पू*जीवाद के राक्षस को भी नाश करने के लिए मीठी जहर दी। जनता 
को स्वावकबन का पाठ मिला । जनतात्रिक विकेंद्रित आर्थिक प्रगति बा मार्ग 
खुला भर पू'जीपतियो से सघर्प की आवश्यकता नही हुई ॥ 


ठीक उसी प्रकार विनोत्रा ने भूदान, ग्रामदान आदि ब्ादालनों के द्वारा 
अ्चलजित अन्यायपूर्ण भू-व्यवस्था के विरुद्ध न केवल उपयुक्त वातावरण बताया 
बल्कि कुछ दूर तक उसे दूर भी किया। भूदान-ग्रामदान आदोलन वल्तुत 
जमीन की भिक्षा फा आदोलन नही बल्कि यह तो अन्यायपूर्ण प्रचलित भु- 
व्यवस्था के विए्द्ध अहिसक सत्याग्रह है। इसमे हम जनमानस को समाजवाद 
के प्रति अभिमुख्त करते हें साकि समाज में शातिमय परिवर्तत हो सके। यहाँ 
समाजवाद फो शुरुआत हम स्वय अपने जोवत से करते हैं। इस प्रकार 
समाजवाद को सच्ची नीव पडतो है। इसी सदर्भ मे हम विनोबा के भूदान- 
ग्रामदान आदोलनो पर विचार करेंगे । 

३ भूदान-यज्ञ का दशन भूदान-यज्ञ का बोअतत्त्व गाँधी क ट्रस्टीशिप 
के सिद्धात मे है तथा यह घनकी इन उक्तियों मे भी अतभू'त मालूम पइता है कि 
४ सच्चा समाजवाद तो हमे अपने पूवंजों से श्राप्त हुला है, जो हमे यह सिखा 
गये हैँ कि “सब भुभि गोपाल की”, इसमे कही मेरी और तेरी की सोमाएँ 
नहीं हैं। ये सोमाएँ तो आदमियों ने बनाई हैं और इसलिए ये इन्हें तोड भी 
सकते हैँ। गोपाल अर्थात्‌ ईश्वर | आाघुनिक भाषा में मोपाल अर्थात्‌ राज्य, 
या जनता । आज जमीन जनता की नही है, पह दात सही है। पर इसमे 
दोष उस सिखावन का नहीं है। दोष तो हमारा है जिहोने उस शिक्षा के 
अनुसार माचरण नही क्या। मुझे इसमे कोई सदेह नहीं कि इस झादण् के 
जिस हुद तक छूस या भर कोर देश पहुँच सकठा है उसी हुद तक हस भो पहुच् 
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सकते हैं कौर बह भी हिंसा का लाश्रय लिये विना ॥”९ बिवोबा ने गाँवों 
को इन उक्तियों के आघार पर अपने भूदान-यज्ञ के सिद्धांत मे भूमि के समान 
वितरण की समस्या का अहिसक समावान दूढ् निकाझा है जो वास्तव मे 
सत्याग्रह का ही जग्र है। भुद्दान-यज्ञ के वतगेत छेती करने को इच्छा रखते- 
वाले कृषि-कुशछ भूमिहीनों के लिए भूमिदान माँगा जाता है । इसके पोछ्े मूल 
प्रेरणा भूमि पर व्यक्तिगत स्वामित्व की श्रवृत्ति वा उन्मूलन करना है तथा 
सभी ब्यक्तियो मे जमीन का समान-वितरण करना है ॥६ 


बिनोवा के अनुसार भूमि पर व्यक्तिगत स्वामित्व के जाबार पर कुछ 
छोगो को भूमिहीन रखना एक प्रकार वार लन्‍्याय है। उनके अनुसार ईश्वर 
मे पृथ्वी, जल, तेज, वायु तथा आकाश जैस पचभूतों का निर्माण सभी प्राणियों 
के लिए क्या है। अत प्रकृति को चीजो पर सभी को समान अ्षत्रिकार प्रास 
है। जऊठ, तेज, वायु और आकाश बा उपस्तोग सभी जीव स्वासाबिक रूप से 
करते हैं। इसी प्रकार पृथ्वी के उप्भोग का भी सभी को समान जवसर भिलना 
चाहिए। यदि कसी को कुछ क्षण के लिए वायु से सछय कर दियां जाय 
तो उसके प्राण निकलने छगेंगे, और ऐसा करना अयाय होगा, उसी प्रफार 
जमीन के ऊपर मनुष्य को भोजन, वस्त्र तवा आवास की मौलिक आवश्यक्ताओ 
की पूत्ति निर्भर है, अत उससे कुछ मानव सम्रुदाय को चचित रखना अन्याय 
है । विनोवा मे कहा है--'सूर्य घर-घर जा पहुँचता है। उसको जितनी रश्मि 
एक राजा पाता है, उतना ही एक मेहतर भी। भगवान्‌ कभी भी अपती 
चोज का असमाद रूप से वितरण नहीं करता ॥ यदि ईश्वर ने हवा-जछू, 
प्रवाश कौर गगन वे दित्तरण मे भेद-भाव नही क्यिए है, नो यह बीसे सभद है 
दि उसते भूमि का सब छोगो में बरावर-वरायर वितरण न कर केवठ कुछ 
लोगो के हाथ में उसे छोड दिया २४९ भूमि का माल्कि ईश्वर है, यह हमारी 
माता है, हम इसकी सतान हैं। अत कोई व्यक्ति श्ुझि का मालिक नही 


१ हरिज़ञन, २५ ८-४०, उदधुन, राममूरति, राज्यदान के बाद क्या ?े ग्रामदान 
से प्राम स्वराज्य, (वारायमी, सर्द सेवा सघ प्रकाशन, ५९६९, प्रथम सस्करण), 
बपू० प्रष। 

२ भडारी, श्री चारुचद्र, भूदान यज्ञ क्या और क्यो, (वाराणसी, सर्वे-सेवा- 
संघ प्रऊशाशन, १९६4६, प्रथम सस्करण), १-२। 

३ अंडारो, ओ चारचह, सूद्ान-यज्ञ क्या और क्यो, (वारायसी, सर्व ख्ेवा-सक 
प्रकारान, १९५६, प्रथम सस्करण), १० २-३६ ॥ 
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हो सकता । यदि बह अपने को मालिक मानता है तो वह उसी प्रकार का 
अन्यायी है जिस प्रकार कोई अपनी माता का दासो वना ठेता है तथा उसकी 
अन्य सतात को ग्रोद स छीत कर सदा के ठिए अल्य कर दा है।' आज 
की समाज को आर्जिक सामाजिक विपत्तत्ता के घु भे यही * याम व्याप्त 
है। हमने वल प्रयोग के आघार पर कअयवा अपनी शक्ति के दुष्पयोग स कुछ 
सानव समुदाय को भूमि के अधिकार से वचित कर दिया है। भुदान यच 
इस परप की प्रायश्चित* का एक सुअवसर देता है तथा इस अन्याय के प्रतिकार 
कय एक अहिसक तरीका है। विनोवा के शब्दों मे--- भृदान यत्त से वेजमीनो 
को जमीन मिलतों है एक मसला हत होता है। इस काम का जिंदना महत्त्व 
है, उससे बहुत ज्यादा महत्त्व इस बात का है कि एक तरीका हाथ में जाया ॥ 
अटिसा की शक्ति निर्माण करने को एक युक्ति हमार हाथ लऊंगो ।”!९ 


भुदान यज्ञ के पीछे दूसरी मुठ दृष्टि यह है कि जमीन पाने का वही अधि- 
कारी है जो इसे जोत सके तथा इसस उपाजेन कर सक्ते । जो अपने हाथो 
छ्ेती नहीं करता है उसे जमीन पाने का कोई नैत्तिक मपिकार नहीं है, ठीक 
उसी प्रकार जिस प्रकार भुखे मौर प्यास को हो अठ जल प्राप्त करने का 
अधिकार है, सतुष व्यक्ति को नहों। वेद मे कहा गया है कि पृथ्वी माता है 
और हम उसके पुत्र हैं। “माता भूमि पुत्रो हू पृथ्वीव्या !” हम उसवी 
सेवा करने का ही अधिकार है । उसको मालक्यित का नहीं । परतु वतमान 
समाज-व्यवस्था मे खेती करनेवाले गरीदो के पास या ता जमोन नहीं है या 
है भी तो बहुत ही कम मात्रा मे श्राप है। लेकिन जो व्यक्ति खेती करना कौन 
कहे, खेत पर जाना भी अपनी इज्जत के खिलाफ समयते हैं उनके पास हजारो 
एकइ जमीन वेकार पड़ी है। यह ठीक है कि दूसरे की जमान में भुमिहीन खेती 
करते है परतु उससे उतम वह कार्य कुशलता नहीं आ पाती है जो अपनी 
जमीन म होती है। भाडे के मकाब को कोई क्तिता सजा सकता है ? विश्व 
के पैमाने पर भी जहा आस्ट्र लिया कनाडा और अमेरिका जैसे देशों म 
आबादी को तटनां म जमान अधिक है वहाँ चीन तथा अन्य घनी आवादीवाले 
देशों मे खती करने के जिए बहुत कम जमीन प्राप्त है। जत जहा पर अधिक 

१ उपरिवत्‌ ४०६७३ 

२ उपरिवत्‌ प्ू०७। 

३ ढढ़ढा, लिदराज सूदाव से ग्रामदान, (वाराणसी सर्द सेवा सघ प्रकाशन 
१९५७, प्रथम सस्करण), पु० < | 

४ भडारी, चारुच£, भूदान क्या और क्यो, ह०्दव 
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जमीन वाके देशों में जमीन वेकार पंडी रहतो है वहाँ दूसरे देशो मे जीने के 
लिए तथा आवास के लिए भी जमीन नहीं है । विनोवा भूदान-यज्ञ के द्वारा 
इस समस्या का समाघान दुढते हैं।॥ जमीन के वित्तरण की समस्या का 
समाघान हिंसा कौर कानून के द्वारा भी लोग सोचते हैं। परतु वितोबा के 
अनुसार हिसा के द्वारा तो दसवका समाघान हो ही नहीं सकता । जहातक 
कानुन का प्रश्न है, अनुभव यह सिद्ध करता है कि जनमत भर जन-शक्ति के 
निर्माण के बिना कानुन कागज के पतो पर हो रह जाता है। कानून के 
ड्वारा भी जमीन का समान वितरण तभी हो सक्‍ता है जब जनता स्वत 
चैचारिक स्तर पर इसके झिए तैयार हो जाय॥ दिना जन-समूह के हृदय- 
परिवतंन के कोई भी कानून छामरू नही हो सकता है। अत श्रृवान-्यज्ञ के 
माध्यम से शाति ओर प्रेम के द्वारा ही भूक्राति हो सकक्‍तो है--ऐसा बिनोबा का 
विश्वास है। 

भुदान-यज्ञ के परिणामस्वरूप दूसरी घारणा का विकास विनोवा ने “सपत्ति- 
दान”, 'अ्रम-दान”! तया 4बुद्धिदानां के रूप में क्या है। इन घारणाओ के 
पीछे भी ग्रही तत्त्व छिपा है कि जिस रूप मे हमे जो शक्ति भाप्त है वह ईइवर 
चग ही दिया हजा है ।* दूसरे शब्दों में समाज के द्वारा हमे अनेक प्रकार वी 
सुख-सुविधाएँ प्रात होती हैं। गत इसके ददरे सम्राज को भी हमे अपनी 
बाक्ति का कुख भाग अपित करते रहना चाहिए। जिनके पास सपत्ति है वे 
सपत्ति के द्वारा समाज की सेवा करेंगे और जिनके पास बुद्धि तथा श्रम-शक्ति 
है ये इतके द्वारा समाज की सेवा करेंगे । इस प्रकार जब घन, बुद्धि मर 
शक्ति का समाज के कार्यों मे जापसी सहयोग होगा तभी सहयोग पर आधारित 
अहिसिक समाज की स्थापना हो सकेगी । मत “अ्रम-दान', 'सपत्ति-दान', 
*बुद्धि-दान” इत्यादि विभिन्न प्रकार वी शतक्तियो का सामाजिक हित में सहयोग 
चग सूचक है ॥ 

ग्रामदान फा दर्शन “ग्राम-दान! भ्ू-दान आदोठन का ही अतिम चरण 
है जिसमे केवल भूमिहोनो के लिए भूमिदान की ही कल्पना नही है वल्कि 
इसमे जमीन के सपूर्ण साछक्यित को समाज या गाव पर सौंप कर सेवाबुत्ति 
अपनाने का विचार है ।* शभुदान मे वस्तुत भूमिहीनों की ससस्‍््या के समाधान 

१ भावें; विनोवा, ग्राम दान, (वाराणसी, सवं-सेवा सध प्रकाशन, १९५७, 
अथम मम्करण), ५० १॥ 


३ भावें, चिनोवा, सुलन्न-पग्रामदान, (वाराणसी, सर्व-सेवा-सघ प्रकाशन, १५६०५ 
पघाँचवोँ सस्करण), पू० १५। 
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का विचार है। परतु ग्रामदान एक पूण विचार है और गाँघीजी के रामराज्य 
अथवा ग्राम-स्वराज्य की वल्‍्पना का जावारस्तभ है। यह एक जटिल प्र॒त्यय 
है जिसमे कई प्रकार की प्रतिमाओ का एक साथ अनुपम सगठत हुआ है । 
चर्म की दृष्टि से घह करूणा और सवः का, वितान की दृष्टि ख सहयोग का, 
समाज को हृष्ठि स टट हुए हृदय को रोकने का, आध्िल हइष्टि से 
स्वावजबी ग्रामीण कुटीर उद्योग तथा खादी का, राजनैतिक दृष्टि स 
शासनमुक्त समाज, चास्तविर ठाव्शक्ति आर लोकनीति का, प्रतिरक्षा कौ 
हृष्टि से शाति-सेना" का, और अहिसक क्राति के मागर के रूप म यह नयी 
तालीस,' हृदय परिवततन तथा विचार परिववन के नाघार पर शातिमय 
क्रांति का सूचक है। दूसरे शब्दों म यह रामष्यमुक्त भहिसक समाज वी स्थापता 
को प्रथम इकाइ है तथा नये समाज के सगठन का नवीन विचार है जिसम 
शासन व्यवस्था की पूर्ण इकाई ग्राम को माना गया है। इसालिए ग्राम दान 
को विनोवा एक समग्र बिचार सानत है ।५ 

ग्रामदान मे एक आर गाली क ट्रस्टोशिप< को योजना है तो दूसरी ओर 
सपृूण समाज मे आत्म दर्शन* का भाव है और दोना मिलाकर ग्राम-समाज के 
पारिवारीकरण की योजना है जिसम प्रत्यक व्यक्ति दूसरे के सुख-दु रू मे सहज 

१ भडारी ओचारुचद्र, ग्राम दान क्यो, अल॒ुवा० मदनलाल जैन (वाराणसी 
सब सैवा सघ प्रकारान, ५९५०, दूसरा संस्करए)» पु० ३० रव डिनोवा ग्राम-दान 
पु० १२६। 

२ छपरिव? १० ३२॥ 

३ उपरिवत्‌, प्र० २६ । 

4 कै8799 82, णैकफाफ्रया..] सर0हव हा3 उधर 4#षप्य ॥07, 
9 254 

5, प्रद००३ ००७, वििशिफरायाण ] अत... सप& उभर अजत पाता, 
छए 254 

6, उ७ढ , 9 254 

प्र 7 , छए 254 

< गममूरति राज्य-दान के बाद क्‍या? प्रास दान से प्रास स्वराज्य, 
पु० ३९) 

६ “आत्म में आत्मा को देखना बटुठ बडां वात दै५ उमझे मामे हैं, दुसिया 
में इमारे सामने जितने भाणी प्रकट ईं, जितनी म्तियाँ दिखती ६ उन सब में इस अपना 
दी कप देखें । मू-दान और घ्ाम दान उतसा का एक नम्न और छोटान्सा शअवत्न है!--- 
भाबे विनांवा, ग्रास-दान, पु० परे८। 
गाँ० बि० देब--र३े५ 





५४५ ) गाधीव'द को विनोअा वी दन 


आाक स समान हट सझझ रर हाय वैटाता ह।' समग्रव्यामदान के विचार 
मे केवल जमोन के दान स काम नहीं चलता है । इससे जमीन, शक्ति इद्ध 
भर सपत्ति सभी दा दान संगठित रूप स होता हे। चुकि ग्रामन्दात धम 
का विचार है करत इसे सावभाम बनाते का प्रयास किया गया है । सॉमान्यत 
दान की क्रिया मे एक दाता भार दूसरा गहणऊर्त्ता होता है। परतु प्रामदान 
मे सभी व्यक्ति दाता और ग्रहणवर्ता दोनो होते हैं। विनोंदा की दृष्टि म 
समाज का कोई भी व्यक्ति सास्तिमात (४७६८ ००५७) नहां है। सभी व्यक्ति 
आस्तिसान्‌ (४०५०४) हू। पादु सन्नी के पास एक समान चस्तु नहीं है। अत 
सभो को अपनी बपती बम्तुओो का त्याग समाज के तिमित वरना प्रामन्‍दान 
मे जावश्यक माला गया है। विनोव्रर कहते हैं-- छोगो ते कल्पना कर रसी 
है कि समाज म॑ कुध आस्तिमान्‌ है ओर कुछ नास्तिमान्‌ । पर एक दिन 
भेरे ध्यान म आया कि इस दुनिया मे कुल्नके-ठुट लोग आस्तिमान हैं । 
परमश्वर वी कृपा से दुनिया में तास्तिमाव्‌ कोई नहीं है। कसी के पास 
भूमि है कसी के पास संपत्ति है क्सो के पास प्रेम। हर किसी के पास 
बोइ ने का८ चीज परी है स्किन उस चीज वा उपयोग वह सीमित रूप से 
करता है। *  ग्राम-दान वा विकसित अब है कि जिसके वास जो हो 

बह उसे ग्राम वी समर्पित करे ।! नहा तो यह हागा कि कुछ छोगी का धस 
देते का हैं और कुछ का धरम उने का । ऐसा नहीं हो सकता । धम वही 
है जो सबको ठागू होता है। जैस सत्य वम है तो वह सब पर झायू है, 
कह्णा धर्में है, तो वह सब पर लागू है। *ै विनोबा के अतुसार मनुष्य 
सामाजिक प्राणी है वह नपनी आवश्यचता के छिए एक दस्रे पर निर्भर है। 
अत कोई भी व्यक्ति परमाग्युला वी भाति एक देसरे स अलग नहा रह सकता । 
अत उसमे साम्तुवायिक सवेदगशीलता का होना जावश्यक है। 
इसी समुदायिक भावना के विकास का एक प्रयास है 


ग्राम दान का आधार बिनोवा का साम्य-्योगी दशन है ।४ जैसा हम देख 
चुके हैँ कि साम्ययोग गम विधित पकार के उपर साम्या की स्थापना के बाद 

१ उपरिवद्ध, ० १४७। 

२ भावे विताबा सुलभ ग्रस्मजान पु० १६। 

३ उपरिवत्त पृ० १६३ । 

4. 06०60, पाए, 8०69०2८च६.. 4 706०. 4 ॥00%कट 
आधब॥ 9 24 

5 उछूद , छ 24. 


ग्राम दान से 





समाज दशन २ [५४७ 


चरम साम्य को अनुश्भूति होतो है । ग्राम दान के द्वारा समाज म आ्िक, 
सामाजिक, राजनैतिक, घामिद तथा मानव व्यक्तित्व के विभिन्न पहतुओ के 
बीच सतु तन क्षायम करने का प्रयास क्या जाता है। इन क्षेत्रों म सतृष्न 
आने और वैपम्य मिटने पर ही व्यक्ति आध्यात्मि्ता को प्राप्त कर सकता है। 
इसलिए ग्राम-दान के द्वारा समाज की विभिन प्रकार का शक्तियां के बीच 
संतुलन स्थापित किया जाता है। व्यक्ति समाज के लिए जपद को अपित करता 
है भौर समात्र ध्यक्ति को सरक्षण तथा विक्रास ”ग सुअवसर प्रदान करता है। 
इमपे व्यक्ति और समाज के बाच सतुलन वायम रहता है। व्यक्ति म नित्य 
भाग की क्रिया चलती रहती है परतु समाज के लिए भोग और योग--दोना 
चाहिए 4 भोग स सामाजिक शक्ति का क्षय होता रहता है। ग्रामदान मे 
दोना के द्वारा इन शक्तियों को क्षतिर्॒त्ति होती रहती है तया सामाजिक संतुलन 
“यम रहता है ।* 


ग्राम-दान स्वभाद भ रचनात्मक होते हुए भी इसकी पतिज्ञा नहीं करता 
कि वर्तमान समाज को यह तात्काल्क सुख दे देगा । तात्कालिक सुख 
मिलना विचार ज्राति के उपयोग पर निर्भर है।* इसका मुख्य उद्देश्य समात 
म मूल्य-परिषतन के द्वारा क्राति छाया है।ई* यो रचतात्मक काम सरफार 
के द्वारा भी हो सकते हैं भौर उससे तात्वात्क सुद्ध भी मि्र सक्‍ता है, परतु 
सरकार से मूल्य-परिवतन दौर विचार परिव्तंन का फाम नही हो सकता | बत 
विनोबा कहते है कि सुख ग्रास करना एक चीज है जौर भुल्य-परिवतन दूसरी 
चीज। हा, शाश्वत सुख और मूल्य-परिवतन मे कोई भेद नही है ।+ ग्राम 
दान मे मूल्य-परिवतन टा काम होता है क्योकि इससे सभी लोग समाज को 
आपने व्यापक परिवार का एक अंग मानकर अपना एक हिस्सा अपित करते 
हैं। यह उप्ची प्रकार होता रहता है जिस प्रकार नित्य भोजन क्या काय 
होता है। व्यक्ति अपने व्यक्तिगत स्वाम्रित्त को मिटाकर समाज पर सौंपत 
हैं। थ सभी पूल्य परिवर्तन के लक्षण हैँ ।* केवल कुछ कोश देता मूल्य 
परिवतत नहीं है। मत दान स क्विना मिलता है उसका महत्त्व नहीं है । 


१ भाजे विनोबा ग्राप्त दान, पृ० ८६ <७। 
२५ उपरिवत, ० १३९॥ 

३ उपरियत्‌, एृ० १४॥ 

४ उपरिदबतू, ए० १४०) 

कि उप्रिवत्‌, पृ० १४० ॥ 

< भावें, बिनोवा, ग्राम दारू, पु० १४० ३ 


ण्ड८ ] गाँचोचाद को विनोदा वी द॑ल 


वन क्सि भाव स मिलता है वह खत्रिक महत्वपूर्ण है क्‍योंकि उसमें विचार- 
परिवर्तेन वा साव छिपा है। बिनांदा का यह दृढ विश्वास है कि मूल्य परिवर्तत 
थे द्वाश ही शातिमय सरीक से क्राति हो सकती है। थे कहत हैं-- विसी 
भा प्रकार व खदर रो क्राठि नहां कहा जाता । द्राति में तो बुनियादी या 
मूल्मूत फ्त्र होना चाहिए गूल्य वददतना कऋाटिए।4 पमृल्य वा जो वदरट हांता 
है यह शातिमय हा हीता है, विचार स हा होता है। मार-पाट बर, आय 
लगाबर या धमका कर जा परिवर्तेन किया जायगा, वह विचार परिवर्तन ने 
होगा । चाह वह बडा पर्वितन हो तो भी वह क्रांति न हापा 87”! ह्राति 
ना टिए व सिप्र शीक्रवाद * को आवश्यब नहीं मानते हैं। यह ठोक 
है कि विचार-क्राति जिलना शोतन हो उतना कच्दा है। प्ररतु “ शीज्रबाद ? 
के नाम पर गटत विचार को प्रतव नहा दिया जा सकता टोक उसी प्रकार 
जिस प्रवार अत्यत भूख रहने पर भो हम रोठा क बद” जहर खाना पसद 
नहा करते। ग्रामदान इसी अथ म क्राति वा विचार है । यह मात्र रचना“मबः 
कार्यक्रम का सूचत नहीं । 


ग्राम दान एक नैतिक विचार है । बितावा का यह विश्वास हैं कि श्ूमि 
ओऔर संपत्ति नी साटक्यित समाप्त हाते ही समाज स झगड-फ्साद, मामा 
मुकदमा, चोटी डर्बंदो आदि चुर आचरण समास हो जाएँगे। व कहत है-- 
“कोई वया अपन धर में चारी बरता है? मनुष्य न अपने व्यक्तिगत स्वाथ 
का शिए ही पृथक परिवार और पृथक सर्पात्ति वी सृष्टि की है। उसी व्यक्ति- 
गत माएिवी के बरेश से समाज का नैतिक छा हल्का है। एक भिखारी दो 
चार पैस और कुछ साबुन वे टुक्डे एक फ्टी थैटो मे जतन स बाँचे रखता था । 
इसी प्रनार कोई जर्ई आने, कोट बद रुपये कौर किसां से हथारों रपप कषपनो 
अपनी थेटे में रख हैं ॥ दस भ्रवार सनुष्य ने कपना भन सवीणें किया है और 
अपना सतत भो सतव्रीण बताया है। कबश्रात्‌ उससे कपने परिवार वी घारणा 
का वहुत ही सकोण कर रखा है 4 यही दुनिया के तमाम झगरों बी जड़ है । 
जैस ही भूमि और सपत्ति का माटितरो खतम हो जायगी तभी रोगों वी और 
समाज के नैतिक मान वी उन्नति होगी इसमें सदह नहीं ।/* इस प्रकार 
प्राम-दान मानव के नैतिक विकास का उचित परिस्थ्िसि के निर्माण का एक 
विनम्र प्रवास है ॥ 
7 ह्यरिबल्‌ घु० १४० $ 

» डपरिवत, पु० 4४१ ॥ 

3 भडारी ओ चारुचठ्र ग्राम दान क्यो, ५० ग३३॥ 


समाज-दर्शन २ [ पड 


गओम-दान एक मुक्ति का विचार है। जैसे पहलके हम देप चुके हैं कि 
वितोबा के झनुसार “'मैं” और ' मरा” का भाव ही वधन का मूल है। व्यक्ति 
गत स्वामित्व के समाप्त होने से “मैं” बोर “मरा” का भाव धीरे-घोरे समाप्त 
हो जाता है तथा हमारे लिए मुक्ति का रास्ता साफ हो जाता है। सामान्यत 
सुक्ति के लिए प्राचीन ऋषि-मुन्ियो ने गृहत्याग मौर सर्वृत्व त्याग कर समाज 
से दुर जाकर रहने का उपदेश दिया । बिनोया इसे गलत मानत है क्योकि 
ग्ुहत्याण फ्रने पर भी किसी ल-फ्सी रूप मे वासना रह सकती है चाहे बह 
लूगोटी या कमडल पर ही क्यों न हो । अत निषेधात्मक रास्ते से मुत्ति लाभ 
असभव है । विनोबा कहते हैं--'साधारण रूप स जिस घर कहते है उसमे यदि 
हम अपना घर मानने को राजो न हो, सभी हमारी मुक्ति का रास्ता सुगम 
होगा। हमारा बह ज्वलत विश्वास होना चाहिए कि सारा गाव हमारा घर है 
और जिस घर मे हम सावारणत वास करते हैं वह बेवल हमारे बकेले के लिए 
ही है, बल्कि सवके लिए है। “मैं किसी के लिए नहीं है” और कोई भेर 
लिए नहा है!--इस कभ्लात धारणा के कारण मुक्तिताभ सभव नही है। * मैं 
सवका और सब मेरे'--धह बोध होगा तभी मुक्तिकाभ होगा ।?९ यह तो 
जाष्यात्मिक मुक्ति को बात हुई। परतु यदि सासारिक रुप से भी विद्धार 
किया जाय तो ग्राम-दान के द्वारा “सरकार के दमत तत्न'”, “पूजी के शीपण'” 
ओर “बदूक के दमन! --तीनो स मुक्ति का मार्ग खुल जाता है।* ग्राम दात 
हाने पर गाँव के प्रत्येक परिवार के बाए्यि सदस्य के द्वारा ग्राम-सभा बो 
स्थापना होती है भौर ग्राम-सभा आपस्त मे कुछ छोगो को चुन कर ग्राम-समिति 
का निर्माण करतो है। गाव का सारा कार्य इन्हीं ग्राम-सभा और ग्राम- 
समिति के आजणार पर होता है। फिर ग्राम-सभा स वढकर पचायत सभा, 
अप्लद सभा जिला सभा, राज्यसभा, राष्ट्रसभा और विश्व-सभा को सरुथापता 
का विचार आता है। इस प्रकार की व्यवस्था म जनता साक्षात्‌ रूप से 
शामन में हाथ बढाने रूगतो है और धीरे घीरे उस सरकार के शासन और 
कानून स॑ सुक्ति मिलने छगती है। दल्गत राजनीति दा स्वाथवाद समास 
होने लगता है तथा छोक शक्ति और लोक नीति का उदय होने लगता है। इस 
ब्रकार शासन मुक्त समाज की स्थापना हाने लगती है । इसी प्रकार ग्राम" 
दान होने पर प्राम-कोश की स्थापना को जाती है, गाव की जमीन गाँव में हो 


१ भडारी, भरी चारतद्र, ग्राम दारू क्यो पुण २४) 
२ राणसात्ति, राज्य दान के बाद कया ? ग्राम बन से ग्रास स्वराज्य, 
मृ० रहे रद 


५ुघ० | ग्रातीवाद को विनोदा को देन 


रहती है गाँव की अपनी विक्वस योजना होती है, श्रांद्, शादी-व्याह आदि 
के लवसर पर संवब्ध सहयोग मित्ता है जमीन वेचद का अधिकार श्ाम- 
सभा की अनुमति के पिता नहीं रहता है, गाँव के उत्पादकों के लिए गाव 
म ही वाजार मिल जाता है---इन सब दारणो स ढिसी को कर्ज के रिए सठ- 
साहुवारों के घगुठ मे पैयी का नौवत 7द्ा छाती है जौर पूजजीपति के आर्थिक 
शोषण स मुक्त हो जाता है । उसी प्रकार ग्राम शा ति-समा की ध्यवस्‍्या स राठी 
ओर बहदूक स॑ मुक्ति मिठ जाती है। 
ग्राम-दान वस्तुत भादर्श जनतन वी नीव है। यहा जनतच वेवछ ढाचा 
का रूप म॑ नहा वतिवा जीवन व्यवस्था के रुप म रहता हैं। जमतत्र की वाव 
यदि हम परस्पर सहयोग मानें तो उसका प्रत्यल दर्शन हम यहा मिटेगा। 
आज जनतत्र बे क्षेत्र मप्नतितिधि सपात्मक्याद के बदठे यागदान की चर्चा 
खूब रही है। प्रामदान की व्यवस्या म हर व्यक्ति गाँव की जाथिव, राजटातक 
और सामाजिक यवस्दा म सायरेद्दर होता है। यह साक्षेदारा कवर प्रशासत्रिक 
स्तर पर नहा है्वाक वास्तविक रूप में है। हर व्यक्ति अपनी जमीन का 
बीसर्वा हिस्सा अपनी फसल कया 4० वा हिस्सा, अपनों नौकरी की आमदनी 
का तीसवा ट्स्सा गाँव के जिकास के ठिए ग्राम-कोश म दने वी प्रतिज्ञा करता है 
और प्राम सभा ही उसके सार प्रवव का भार >ती है। भी जततन्न के किए. 
इससे सु दर कौन-सा वातावरण मिल्गा ? राजनैटिक-जनतत्र आयिक-जनतत्र के 


बिना ढकोमला है। यथा ने केवछ राजनैतिक भोर भार्थिक जनततन्न है बल्कि 
सामाजिक और सास्कृतिक जनतच्र भी है। 


ग्राम दान बतमान समाज वी झातिनिष्ठा, संग्रदामनिष्ठा और क्षैत्रनिष्ठा 
के स्थाद पर ग्राम निष्ठा की स्थापना करता है (* यह समाज को विविध 
शक्ति--ही शक्ति श्रम शक्ति बौर शुवक शक्ति को वर्तमान समाज रचना वी 
गुलामा स मुक्त करते का विचार देता है क्योकि ग्राम सभा मे सभी को समान 
रूप स॑ भाग लेने का भविमार रहता है। आचार्य रामभृति कहते हैं---“सो 
का शक्ति स समाज चरता है, मजदूर की शक्ति स पठता है और ग्रुवक की 

१. झाम॑-दान कौ व्यावहारिक बनाने के लिए विनोबा ने झुलम झाम-दान में 
उत्तराधिकार और खेती करने हे व्यक्तिगत स्वामिव को स्वीसार छिया दै-देखें 
बिनोबा का सुलम ग्राम दान, १० ह१7 

२ आावे, बिनादा सुलम पग्रामदान, प० रेल । 

३ उपरिबतू, पृ० २९॥ 





समाज-दशन-२ [ ५५१ 


शक्ति से बदछता है। लरकित हमारी रचना म इनमे से कोई शक्ति मुक्त 
नहीं है। स्त्री की ग्रठामी पर परिवार चल रहा है सजदूर का गुलामी पर 
खती चल रही है जौर युवक की गुठामो पर समाज चठ रहा है। इन तीनो 
शक्तियों के मुक्त हुए बिना समाज परिवतन की बात सभव नहीं है। * ग्राम 

सभा को व्यवस्था होने पर इन तीनों का निर्णय का अधिकार शिल्ता है। 
सभीो प्रकार को सामाजिक विपमता मिटती है और सव को सभी प्रकार के 
बधन से मुक्ति मिलती है। थ्रुदान और ग्राम-दान के ऊपर के विबचन स यह 
स्पष्ट है कि ये भावात्मक सत्याग्रह के उदाहरण हैं। इनम राजनैतिक, बाथिक 
और सामाजिक पुनाठत के लिए प्रयास ह। परतु सबसे जपिक बल समाज 
के मूल्य-परिवतन जौर विचार-परिवतन पर है। य सभी बाय वतमान युग 
के सत्य है। विनोबा इसी सत्य की स्पापता का प्रयास अपने भुद्दान-ग्राम 

दान आदोलन के द्वारा करते हूं। यहा हम सकीण निष्ठाआं म ठपर उठत 
हैं । इसम एक ओर ग्राम स्व॒राज्या को बल्पना तो दूसरो और 'जयजपतुर का 
आदश है। 

(घ) निष्कर्ष गाँधी और वितोवा के सत्याग्रह सववी विचारों के सुल्ना 
हमक अध्ययन करने पर निम्न निष्कप पर पहुचा जा सफता है-- 

१ गाषो के सत्याग्रह म प्रतिफारात्मक र भावात्मऊ दोनों पस सतुश्लि 
हू। प्रत्तिकार का यहा अय है अ यार और वुराई दा प्रतिदाग । भावार्मक 
सत्याग्रह का थे है समाज रचना के काय। गादवी ने व्यक्तात स्पस 
सत्याग्रह का प्रयोग राजनैतिक कौर सामाजिक दुराइयो के प्र तकार मे क्या | 
प्ररतु उनका मूछ उट् श्य सामाजिक रचता का था। विवोवा के सत्याग्रह मे 
प्रतिगारात्मक्ष प्त को गोग कर रचनास्मक पद्ष को ग्रवान माना गया है। 
इन्होन व्यक्तिगत रूप स सत्याग्रह का प्रयोग विशप रूप स आविद सामाजिक 
क्षेत्र मे किया है जिसन गायो के स्वतत्रता जादोलन के बदके भूदान-ग्रामदान 
आदोठत का रूप ल्पया है| गाँधी के सममथ मे भी इनवी अभिरुचि रचनात्मक 
काय मे अविक भौर राजनैलिक काय से कम था 

२ गाँवी प्रतित्तार का अथ ताल्कालिक अन्याय का प्रतिकार या विरोध 
मातते थ । इसलिए ऊाहोने अन्याय के प्रतिकार के लिए सत्याग्रह की व्यापक 
व्यूहरचता पर विदाप रूप से विचार किया। विनोत्रा प्रतिकार का णर्थे 
भ्रतिपक्षी को बुराई को अपन हृदय में ढॉढना मानते हैं। अत प्नतिकार के 

१ भाव, विनोवा सुलभ ग्रामदास, पु० हेड । 
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लिए अपनो ही श्षात्म-शुद्धि पर वियेष वर दते हैं ॥ प्रतिपक्षी के अन्याय स्ले 
सुझने के लिए किसी प्रकार वी व्यूटरवना तैयार नहीं करते। चू'कि इन्होंने 
सत्याग्रह का प्रयोग रचनात्मक कार्यक्रम के रूप मे किया है, इसलिए नवीत 
आविक-स|मालिक रचता के लिए इन्टीन भूदानन्ग्रामदान की व्यूटरचना पर 
विशेष रूप से विचार किया हैं । 

३. गाँवी के प्रतिकारात्मक सत्याग्रह में उपवास, कष्ट सहन और असहयोग 
मुख्य भग हैं। विनोवा ने उपवास भौर क४-सहल को सत्याग्रह के कार्यक्रम में 
उपयुक्त नही समझा है तथा इन्हे दवावपूर्ण माना है। इसलिए स्पष्ट रुप से 
इन्होने बतछाया है कि याद उपदास करना टी पडे तो अतिम अस्ब्र के रूप मे 
इसका प्रयोग करना चाहिए। क्४-घहन की नौबत भाव तो सहना चाहिए 
गरतु सस्याग्रट के अस्घ के रूप से इसका प्रयोग करना चाहटिए॥ इसी प्रवार 
उन्होने अपने स्वराज्यशास्त्र (१६९४१) में जसहयोग का समथन किया है. तथा 
निर्दोष शासन-पद्धत्ति में इसका ज्ञान आवश्यक मानत हं। परतु बाद के बितन 
मे इन्होंने असहयोग के बदले अहिसक-सहयोग की वात की है, भले ही बसह- 
योग और अहिसिक सहयोग मे कोई मौलिक अठर न हो । इस प्रकार विनोबा 
ने गाँदी के अन्याय के प्रतिकार पक्ष वो क्षीण बना दिया हैं मौर अन्याय के 
मुठ वारण के उन्मूटन पर विश्वप रप से बल दिया है। शायद इसीलिए 
स्वृतत्ता के बाद बितावा न बॉँग्रेसी धरवार के अन्याय के विलय वी भी 
सत््याप्रह तही क्या, भल ही सरकार को शिक्षा-नीति और राष्ट्रिय योजना की 
नीति से इनेका विरोव रहा। प्राम-दान कार्य मे भी उन्होने अन्याय के प्रतिकार 
के पक्ष पर परहेज की ही दिशा से अभिरति दिखलाई है। शायद ऐसा करना 
विनीबा जैस व्यक्ति के लिए उचित भी है जो मुरय रूप ते रचनात्मक काये में 
विश्वास रखते है। रच॑तात्मक कार्य करनेवालों का समाज के सभी वर्गों 
और पक्षो का सहयोग मिलना आवश्यक होता है। थर्दि विनोवा सरकार के 
विष्द जसंट्योग करते तो फिर दूशवरी पार्टी बाटे इसको व्यारया अपने मनमानी 
डग से करते $ सत्तावारी पार्टी का भी रचनात्मक कार्य में समर्थन नहीं 
मिलता । ऐसी परिस्थिति मे सत्याप्रह नादीटन सर्वोद्ेथ का बादोलन नहीं 
हो सकता था। परतु इस नीति से एक घाटा भी हुआ कि ब्हिसा के साथ 
बास्‍्तव में शक्ति का सयोग नहीं हआ। बहिसा ब्रूटोपिया बनकर रह गई, 
समाज का उचित मात्रा में परिवर्तत नहीं हो सका । 

४ गाँचो के सत््यागट की झक्रिया का विक्राय थौग्य से तीज गौर तीत्र रे 
सीब्रतर एवं दीव्रतम रूप मे हुआ है जिसके कारण उनके जादौलल्‍न में कई जयह 
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_हसा न स्थान ले लिया जिस गाँधो मे स्वय स्वीकार किया था। अपन जीवन 
के अतिम काल मे उन्होंने विशेष रूप स सौम्य सत्याग्रह का ही समर्यंत्र क्या ॥ 
विनोया ने सैडातिक झूप से यह माना है कि सत्याग्रह की प्रक्रिया सोम्य, सोम्य- 
सर और मौम्यतम होती है जिसमे विरोव कम एवं प्रेम तथा सहयोग उत्तरो- 
त्तर रूप से बढता जाता है। सत्याग्रह की इस प्रक्रिया म प्रतिपक्षा के ऊपर 
दवाव नहों पडता और उस सम्यक-चितन मे सहयाग मिलता है। यह ढोक है 
कि सौम्य, सोम्यतर आर सोम्यतम सत्याग्रह का विनोब्रा वोई स्पष्ट रूप स शास्त्र 
चहों बगा पाय है । इसका आधार सुच्यत जिकक्‍्सें सेन्कम ! की ननुभूति का 
सिद्धात रहा है जा सचमुच सन्‍्यासियों का ही अस्त हो सकता सामान्य 
्यक्ति का नहीं। परतु मैद्धातिक दृष्टि से गावी वी सत्याग्रह को प्रान्षया से यह्‌ 
अधिक सगत ओर पूर्ण अटसा के लजदीक है । 


५ जहाँ तक विधायक-सत्याग्रह का प्रश्न है, गाँवी को इसके लिए विशेष 
मौका नहा मिला । उन्हाने छिंटफुड ठग स बुछ समान सवा क काम को 
अपन रचनात्मक वार्य-क्रम म स्थान दिया । परतु भावी समाज-रचना क ननुकूल 
रचनात्मक काय क्रम की न सो योजना दी और न दशन दिया । विनोवा ने 
फछिटफुट रूप से होन वाल रचनात्नक और सवा के कार्यों को यपन्र करनेवाली 
सहराजा को सगठित कर * सर्वे-सवा-सप्च॒ दा रूप दिया तथा सभी प्रवार के 
रघनात्मक कार्यो को भूदाउ-प्रामदान योजना से सगढित कर झसका दशन 
तैयार किया जिसमे गावो की कल्पता के समाज का निमाण कौर शोपण तथा 
आन्‍्यायवृर्ण ससम्थाओो का आस हो सक । 


६ अतिम रूप स॑ यह कहा जा सकता है कि मगाँवी का ध्यान विटाप रूप 
से प्रतिष्दर जौर रचुतात्मक काय कम दो नोर गया थां। परतु सत्याग्रह दी 
अक्रिपा मे विनोवा का ध्यान सुल्य-पारवतन पर अधिक है जो विचार परिवतन 
सही सबता है। इन्दोंने अपन भूदान-प्राणदान के चाय त्रम का भी भूल्य- 
परिवतन का काम हो माना है। इसके अनुसार मूल्य-परिवर्तन का निरपेक्ष 
मूल्य है। इसर्ए बिनोवा सत्याग्रह कार्यक्रम म स्वरित फ्टवादी दृष्टिकोण 
का कम और शाश्वत सत्य का विश्येय विचार रखते ह। इस भ्रकार विनोबा 
के समस्त सत्याग्रट सिद्धाल का दखने स यह लगता है कि गातो के सल्याग्रह को 
अधिक आध्यात्मिक, समत, सूक्ष्म और रचनात्मक बनाने का स्षेय विदोदा वो 
है। दस सवंध मे यहाँ यह कहना अनुपयुक्त नही होगा कि विनोबा का विचार 
डॉ० राम मनोहर लोहिया के विचार स मौल्कि रूप स भिन्न है। टडॉ० राम 
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मनोहर लोहिया अन्याय के प्रतिदार पर विशेष बल देते हैं।* उनके लिए 
सत्माग्रह शातिपृण वर्ग संघर्ष है।' वग संघव और सत्याग्रह शक्ति-प्रयोग कैः 
दो भित मित्र रूप है।' केवल विचार-प्रचार नौर तह उनके अनुसार 
जपु सझ हाता है दनथ शक्ति तभी आती है जय दतके साथ सिधिऊ पॉफरमानी 
छुट जाती है ।*४ विचार प्रयार तो नमीरों के द्वारा हो सरदा है जिनके पास 
प्रचार के साथन है। सामान्य जनता तो सत्य के रिए वष्ट उठावर ही दूसरे 
के मत वो यदट सबती है। बगा। के सत्याग्रह वो दरावबपुण उहाँ मानत 
तथा बिनोत्रा क दस विचार वा वहन करत हैं कि ' सत्याग्रह का मतलब है 
विरोथां क दि को बदरना क्रोप्र झा कम करमा तया उसके लविकार को 
हटाना । !४ ट्वक अनुसार सत्याग्रह छा रक्ष्य  सिविह-नाफरमानों बरनेवारो 
भोर उनके दास्त, जान-पंद्चानी पटोसी और आसपास के रहनवाल छोगो का 
दिमाग बदशना है।* सिविट-ताफरमानी का एक थर्य विरोवी 4 दिल स॑ 
क्रीध की दूर करना है तो दूसरा अर्थ जनता के दिरट दी कमजोरी दो भी 
दूर क्‍शना है।? डा० च्येट्या क लनुसार गावी के सायाग्र” वा एवं पहलू: 
प्रेम था तो ट्खरा पहलु ' तजम्वित्ता दा गुस्स का गरीबी वरईसानी बदमाशी 
भोर जुप्म ख गुस्सा करो कर एससम एटोए का भी था ।< विनोवा अपने 





| मी. िलाएनवतंटक &7.. 5480 ०छ/ब8.. (करवाए 6 कैश 
ग॒चब3 7! मेश्रसकारल ०. १बाफुब-र7करोब ही0 3०५०8 27९०, (८त ) 76 
॥२०४87]6९ 9987, 9 40 

2 4०438 9 हरे का क्ाठीकक, उैद्धिर सक्रात. स्व $0तगाडक,- 
9 385 

3. फ3, -िययशयब्वेटईओं छा इिडाशवडगीड.. छा0शाा रा 4 
बच , ०क ब्य 7 40 

£ सो दवा, राम मनोदर छिदिल नाफरसानी . सिद्धात ओर अमल, 
हैदराबाद, द्िमायतनगर मसोेश लस्त पार्टी प्रसाशन, (६ जूत़ १९७७ का भाषण), 
चू०८ 
4 

रब त, १० ८ । 
3 

६ लोहिया, राम मनोहर सिविल नाफरमसानी सिद्धात और अमल, 
पृ० ८। 

७ उपरिक्‍त्‌ इ०८॥ 

४ उप रचट्‌, इ० १३+ 


समाज-दर्शन-२ [ ५५५: 


बिचार मे दूसरे पहलजू का स्थान नही देते हा। व सत्याग्रह का अर्थी 
सत्य को ग्रहण करने से छेते है ॥ डा० राम मनोटर लोहिया सत्याग्रह का अर्थ 
सत्य के आग्रह से लेते हे। उनके अनुसार वह सत्य सत्य नहीं है जिसम “यह 
ताकत नहीं है कि वह अपने प्रभुत्व को जमा सके । * उनके शब्दों मे-- 
“क्या फायदा कि अगर हम्र अपने कमरे म॑ बैठ खुश हां लें कि हमने ता सच 
कह दिया, या डिख दिया, अगर उसके खिरटाफ सारी कार्यदाही होती रहती 
है। फायदा तो तव होता है जब सच के सुताधिक सरकार और समाज वी' 
कार्यवाही होती रहती है। इसलिए तारूतवर सच को ही मच कहा जाता 
है। यह सही है कि तावतवर वनन के लिए सभ्षव है काफों बरस की 
मिहनत हो, तकलीफ उठाएँ और तपस्या करनी पड़े ।? * सत्याग्रह बस्नुत 

उनके धनुसाए सशक्त तर्क है जिसम शक्ति जौर ठछि का समन्वय है। इस 
श्रकार जहा पर विनोया को व्याख्या मे सत्याग्रह बी आध्यात्मिक शक्ति को 
प्रकट झरने छा विशेष प्रयान है बद्धा पर ह० शाम मनोहर छोहिया वी ष्यारपाः 
में कस्पाय के विरुद्ध जन शक्ति का लावाहन ह। परतु दोनों की “याख्या 
वस्नुत अपूर्ण मानी जायगी । सत्यायह में अन्याय 7 प्रतिगर जार रततात्मक 
कार्य दावा सतुल्ति ढय स चलना चाहिए । परतु यह सत्य है णि गो भा बचार 
विचारक के व्यक्तिव और मनोद्त्ति के प्रश्ाव स जछता नहा रहता है। 
विनोवा को व्यास्प्रा उनकौ सन्यासवादी दृष्ि का परिणाम है तो डा० होहिया 
को व्याख्या राजनैतिक हृष्टि का ्पॉस्णाम है। विनोबा की व्यास्या सैदातिक 
है, राम मनोहर राटिया की व्याख्या वस्तुबादी है। यदि दोनो 7 व्याप्या 
का अबिरोधी समन्वय हो तो सचमुच गादी का विधार पूण माना जायेगा | 


३ क्रातित्तत्र 

(क) विधय प्रवेश पहले हम दख आय ह कि स्थायी भोर श्रभावशाली 
क्राति के लिए अटहिसा आर प्रेम द्ावश्यक है। क्राति की श्र क्या जोर- 
जवरदस्ती और दमन की प्रक्रिया नहीं है। यहें विचार परिवर्तत जार मूल्य- 
परेवर्तत के साथ अवियोज्य रूप से जुठी हुई है । अत क्राति के लिए मुल 
उश्न हिसा और जहिसा का नहीं बल्कि अहिंसा के सगठन का है। यदि ब्राति 


+ उपरिवतू, ए० ११३ 
३२ हपरिवतू, एृ० ११॥ 
3 [ृकका३, एफ... एड  जवकलीवक, मिड, एवाप्योकि बाकी 
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की प्रक्रिया बहिसक श्रक्रिया है तो इसके तत्र को भी अधहिसक हो होता 
चाहिए । परतु पचल्ति प्रजातात्रिक समाज व्यवस्था म भी क्राति के पंत्र 
अटहिसक नहीं हो पाय हैं। राज्य जनतात्रिक है परतु उसके शासल-तत्र 
राजतात्रिक है। प्रयास क्राति की होती है परतु इसके साधन के रूप म॑ हम 
सना, पुटिस और सर्गाख्द दर का सहारा रत हैं जिसका जाघार हो हिसा 
है। गौँती और विनोवा न इस विचार को चुनोती दी है। उन्होने वतलाया 
है कि सगठन हो अहिंसा को वास्तविक कसौटी है! श्राय ऐसा देखा 
जाता है कि क्राति और समाज परिवतन के नाम पर क्रात्ति्ग्ता ही जाता 
पर हाथी हो जाते हैं तया उसका स्वत्व छीन छते हैं। नत क्राति को 
ब्क्रिया के साथ साथ उसके संगठन को भी बहिसक होना जमिवाय है। 


इसोरिए गाँवी और विनोव्रा न॑ कसी दल विदेप का निर्माण नहा हक“ 
'सोक सेवक सघ भर सर्वोत्य-समाज की स्थापना की जहाँ वहमत के 
स्थान पर सवसम्मति का विधान है तथा सत्ता अधिग्रहण के बदरे सवा हरत 
की भावना हैं। सर्वेदिय-ममाज वस्तुत एक आध्यात्मिक भाईचारा है। 
इस आध्यातमिक आतृत्व के सटेशवाहक के रूप में हम श्गाति सेना, आचायदकुल 
सथा नाई तालीम को वात हैं। य॑ तीनों नहिंसा के सगठन हैं । नई-तालीम 
के बिना नया समाज नहा दत सकक्‍ता। कआचाय-कुद के विना नई ठालीम 
नही चल सकती ! ध्रानि सना के विना शातिमय समाज नहीं वन सकता । 

हम अयत सल्पेष मे इस तोनो के नावारभूत दाश्यनिक पद्षों पर थोडा-योषा 
प्रकाश हाटग-- 

(ख) चाति सेना सत्याग्रह *त्यादि घारणाओं के समान 'छात्ति सना 
झठत भी गाँती की जपती सौ टिव दवत है । इस चारपा का विकास घतमान 
हिंसक राज्य की सना तथा प्रतिसि-व्यवस्था के विदाप रूप मे हुलना है जिसकर 
ह्वाएश समाज मे अटिसिक तरोके से शाति की स्थापना की जा सकती है । 
गाँवी ते शाति-सना का केवठ विचार ही नहा रखा बाकि हिंदु-मुस्टिम दगा 
मे उम्रका प्रयोग भी कया था। वे स्वय शाति सैनिक की तरह जिए जार 
मरे। विहार के साम्प्रदायिक दगे तया नोजाखाली के दगों म॑ उन्होंने 
आातिदृत की तरह काय किया । हिंसा के विरोव में अधिक नाग्रशिक शात्ति 
का सगंठत ही शाहि सदा का उतोशय है। शात्ति सना संदा और शाक्धि 
सुजन जौर रचता का सगठन है। हिसक सना स तुलना करते हुए गीना न 
“कहा है-- हिंसक-सना सिर्फ उपद्ववों के समय ही काये प्रवुत्त रहती है। लक्नि 
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शाति-सता उपद्रवों के समय के अतिरिक्त शाति के समय भी काय प्रवृत्त रहती 
है। शातिकाल मे॑ शातिन्सेवा रचनात्मक कार्यों म छगी रहती है जिससे 
दगो का होना ही असभव हो जाता है। वह एस मौके कौ खोज म॑ रहती 
हैं कि दोतो छडने-वगटने वाली जातिया सपक मे छाई जाए जिससे हर घ््यक्ति, 
पुर्पष और स्त्री, प्रोड और बच्चे आपस सम एक दूसरे के सपक म शाति से 
रहे। ऐसो शाति-सेना को किसी भी खतरे का सामना करने के लिए तैयार 
रहना वाहिए और जनता के क्रोध को शात करते के लिए आवश्यक परिमाण 
में उन्हें अपनी जान तक जोखिम मे डाल दती चाहिए। इस प्रकार के कुछ 
सौ या कुझ हजारो का ही शुद्ध बल्दिन इन दगो को हमशा क लिए दफ्ता 
दगा ।!* गांधी के निजी सचिव प्यारेलाऊू न कास्ट फज नामक पुरतक में 
शात्ति सेना के व्यापक्र वैचारिक आधार को प्रस्तुत किया है। शाति मेना 
केषक हिंदु-मुस७माना के सगडे को शात करने के छिए ही नहीं है. इसका 
ध्येय तो शात्तिमय समाज का निर्माण करना है। समाज को जडो मे आज 
हिंसा समाई हुई है। चाहे वह परिवार हो या पाठशाला शासन हो या 
न्यायालय, सब का भावार टिसा ही है। दरशक्ति ही सर्वापरि है। दडशाक्ति 
वस्तुत हिंसा शक्ति ही है। हम यह सोचन को अभ्यस्त हो गये ह कि हिंसा 
ही सब रोगों की दवा है। लिकिन स्मका प्रतिफल क्या हुआ सागरिक 
शक्ति कमजोर पट्तो गई भौर बह दड तया साय शक्ति के आग भुकतली गई। 
जततन्र भी वस्तुत दड तत्न वन गया। ससद म कानूत भले ही बनत हैँ 
लविन उसका परिपाछन पुलिस जौर फोज ही वराती है। इसलिए गाँधी मे 
अपनी आखिरी व्ीयत में अपनी मृत्यु के ठीक एक दिन पूर्व लिखा था कि 
भारत के आजाद होने के बाद तागरिक शक्ति और सैन्य शक्ति के बोच 
सघप अवश्यम्भावों है। नागरिक पक्ति यदि कमजोर हुई तो फिए फौजी 
तानाशाही ऊपर आबेगी ही । इसलिए झाति मेना के सगठन के माध्यम से 
गादी वागरिक-जीवन मे पुलिस तथा सेना का कम से कम प्रयोग करना जनतत्र 
और व्यक्तिगत स्व॒तत्नता के लिए आवश्यक मानते थे । व शाति मना के माध्यम 
से समाज में शाति का मुल्य प्रतिष्ठित करना चाहते थे तथा समाज में श्रातृत्व, 
सौहाद ओर सेवा की भावना का प्रचार करना चाहते थे । 


प्रशत है शाति सैनिक की योग्यता क्या होनी चाहिए ? चुकि शार्ति-सैनिक 
समाज बा आदश जोक शिक्षक है नत उसक छिए अहिसा से जीवित विश्वास, 


३ ज्ञाति स्व॒र, (मागलपुर गाँडो शाति प्रतिष्ठान, १९७०), ६० १२। 
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सर्व वर्म-समभाव, जाएन विश्वास, निलृह-सेवा, निष्पक्ष तया आदर्श चरित्र, 
हर समय सजग, संचे/० और तत्पर तथा मैत्री स्थापित करने की क्षमता रो 
आवश्यक माना है (५ परतु जिस परिस्थिति म॑ गाँली ते शात्ति सेना? शब्द 
का निर्माण डिया उस समय उतना गहरा झर्यं लोगा के समक्ष नही भा सका 
था। अत रू सो गावी गात्ति सना दा व्यापक सगठन ही कर सके भौर न 
इसके बारे म॑ कोइ विलय दशन द सके । इस विचार को मूत्त नौर व्यापतकत 
हप दने का श्रेय सन्‍त बिनोवा भाव का हो है। जब केरठ मे विनावा थ 
सब॒ वहा की सामाजिक आर्थिम-राजनैतिक क्षेत्रों में ब्यापक क्षशात्ति को 
देखकर उछ्े शाति सता के सगठझन का बावश्यकता का अनुभव हुआ और 
अन्‍्हाने इसका बिशाक्ध इशन खश कया । कहना नहीं होगा कि इसका बीज 
गाणी के विचार मे स्पष्ट रूप स विद्यमान था। विनोदा ने वर्तेमान युग को 
अपमस्या को शात्ति की झ्थापना की समस्या के रूप मे देखा है। विचान के 
अयातक अस्त्र शस्तों के आविष्कार ने विश्द-सालव को शात्ति-स्यपता की दिशा 
“मे प्रयास करने के लिए वाघ्य किया है। अखु-झुग म शाति की आकाक्षा 
मानव-सम्यता की सबस पवित्र घरोहर है क्योकि विज्ञान ने हमारे सामने 
आति का एकसाज विकल्‍प सर्वेताश ही रुख छोड है। अत क्राज समस्त 
विश्व भें शाति की त”प देखने को मिल रही है । फ्रास्र म जावेपियरे, नार्चे 
मे श्रो० गाछढग, जापान म फ़ूजी गुरुजी, योरप मे अतेवानिक शातिवादी बवार्य 
कर्त्ता, अमेरिका म मार्दिन छुयर किये, इटलो म ड्रोठची तथा इंगलेंड में रस 
आदि नेताओं ने शाति स्थापना की दिशा म अपना कदम उठाया। विनोता 
ने भी इस दिशा मे अपना श्रयास किया है तया यह विश्वास प्रकट क्या है 
वि विश्व गे शाति की स्मापना सुग कौ राबसे बडी अनिवायंता है। शात्ति 
चौ स्थापता शांति के सयठत स हा होगी मोर शाति के इस समगठत को ही 
ज्ञाति सेना कहते है। शस्त्र के द्वारा शात्ति की स्तापना होना बसभव है ।६ 


सामान्य रूप से “शातति! लौर सवा!” विरोवी पद माने जाते हैं क्योकि एक 
अहिसा और दूसरा हिसा के सूचव हैं । परतु विनोबा 'सेना! के वेदिक अर्थ को 
स्वीकार करते हैं जिसमे इसका प्रयोग “शक्ति! और 'सगति” के रूप में हुआ है।* 





१ उपरिवत्‌ प्रृ०ण्५ <८। 
२ भादे, बिनोवा झति सेना (वाराणसी सबब सेवा सघ घकाशन, १९६५, 
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समाज दर्शेन-२ [ पष& 


आ्अतत विनोवा के अनुसार मर-मिठने ४ तथारो से इकदुझें छोए जिसमे सगति 
हो--सेना है ।' सेना का स्वरूप जाक्रमणक्षारी, यतिशोीर तया प्रगतिशील 
है ५४ इस प्रकार सब मिठाकर यह 'शक्ति? सूचक है। जितोवा ने 'शाति 

सना मे शाति और शक्ति का आफ्स स समनन्‍्दय कया है। शक्ति का यहाँ 
अथ है प्रेम और करुणा फो नैतिक शक्ति | भत '“शाति-्सना” को धारणा मं 
ब्रेम और करुणा क आधार पर शात्ति स्थापित करने का विचार णाता है । 


विनोबा, प्रेम को शक्ति का रूप देना चाहते है । सभी प्रकार क प्रेम 
को शक्ति का रूप नही मान्ग जा सकता है। दुद्ध प्रेम जिनुरोबा प्रेम” होते 
हैं। भर्थात्‌ यदि कोई हमसे प्रेम करता है तो हम उस पर प्रेम करत हैं $ 
दूसरे शब्दों मं यह भी कहा जाय सकता है कि जिससे हमे लाभ होता है उसपर 
हम प्रेम करते हैं। इस प्रकार के प्रेम को बुरा नहा कहा जा सकता, फ्रि 
भी इससे शक्ति की उम्मीद नही की जा सक्‍तो । यह एक प्रकार से बदण 
का बदछा है। दूसरे श्रकार का प्रेम (प्रतिरोधी प्रेम” होता है। अर्थात्‌ कोई 
हमारी निदा, शिकायत करता रहे, अद्टित करने के लिए तैयार हो, फिर भो 
हम उससे प्रेम करत हैं। इस श्रकार के प्रेम मे शक्ति होतो है' दया इसे 
जाग्रत करने के छिए क्षमाशीरता भौर सहनशाल्ता आवश्यक है। क्षमा को 
भी विनोबा न एक स्वतत्र शक्ति माना है परतु यह रूप इसे तभी प्रास होता 
है जब इसम सहजता“ होती है तया चदन भौर स्पर्शमणि की भांति काटनेवालो 
में भी सुगध प्रदान करने तथा स्वर्ण बनाने की तत्परता रहती है ॥१ क्षमा 
कया अथ हो है इन्द्-महिष्णुता * या सहतशोलता। सामाजिक कार्यों को 
करते समय दूसरे के द्वारा अनेक प्रकार की गछतियो का जानें-अतजातरे होगा 
सभव है। इस हाछत मे उसे माफ करना और उसका अपने चित्त पर कोई 
बोझ नही रखना ही वास्तविक अये मे क्षमा है। अपराधियों को दड नहीं 
दना, उनपर नहीं चिड़ता तथा ऋपराब को सुलछ जाना, नुकसान करनेबालो 
का भो गुण ग्रहण करना दया मोका भात्र प्र उसका उपकार वरता तथा 
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कै आओ बन कर नक 


६० ] साँयोवाद को बिनोबा दो देन 


उपयुक्त क्रियाओं का सहज भाव से होना--क्षमा के विभित्त सोपान हैं ।९ 
रेसों ही क्षमा-शक्ति का रूप लेती है । शाति सैनिक की वार्णा मे समराज- 
परिवतेंको के लिए ऐसे ही प्रेम और क्षमा की अपेक्षा वी गई है जिश्वत समाज- 
परिवर्तन हो सके ॥ 


शाति-मेना के साथ क्म्णा-शक्ति भी छुटी है। विजोवा के अनुसार 
करुणा कभी भी जड नहीं होती है, वह्‌ आक्रामक होती है। इस प्रकार टी 
कऋरणा के तीन गुण है--बह किसी की राह नही देखती, स्वथ दोडे जाती है, 
बह भेद नहीं जानती, तया स्वय-प्रेरणा (:7720४८) अपने हाथ में रखती 
है।* इस प्रवार को कण्णा के पाधार पर जो कायें होते है उसका उत्तम 
रूप माता कौ रूूणा में भिलता है।* बिनोबा के अनुसार बरुणा का रूप 
जो युद्ध के समय में मिलता है वह उसका दासी रूप है ॥ कगणा का सच्चा 
रूप सो वह है जिसमे वह युद्ध को समाप्त कर देती है ४ इस प्रकार बो 
शक्तिमान करुणा की स्थापना के लिए ही शात्ति-सेनिक का विचार आया है| 
आज छाघचारी वी शाति नही ब्राक्रामक-शात्ति को जरूरत है ।७ आक्रामक- 
शाति के लिए प्रोम, क्षमा और क्टणा का होना अनिवार्य है। 


सभी समाज 
में वास्तविक, शाति की स्थापना हो सकतो है । विनोबा के सनुसमार समाज 
का पुराना रूप बेदर गया है और विज्ञान का युय थाया है। तरह-तरह के. 


घातक अस्त्रों का निर्माण हो चुका है जिसके द्वारा घर बैठे ही समस्त विश्व का 
बिताश किया जा सकता है। अत इस विज्ञान के युग में छोट-छोटे शास्त्रों 
के भाधार पर शाति की स्थापना वी कल्पना ही बेकार है। ऐसे युग से 
मानव-हृदय के सूक्ष्म-परिवतन को मावश्यकता* है जो सत्य, प्रेम ओर करुणा 
के आधार पर ही हो सकता है। दुूदरे शब्दो में माज शाति को स्थापना 
के लिए “भाव सशुद्धि? को आावश्यक्ता है) विनोदा ने बहुत ही रोचक ढग 
से उदाहरण के सहारे इसे स्पष्ट किया है। वे कहते हैँ--'“मान लीजिए सौः 
क्रोवी पुरुप हैं। दूसरी ओर पचास ऐसे हैं जिन्हें क्रोध तो आता है, पर अहिंसा 

4 भावे, बिनोवा, शार्ति-सेना, ० ४४-४५॥ 
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समाज-दर्शननर (५६१ 


में निष्ठा होने स वे उम्र दवाये रहते है ! बताइये इनके बीच किसमे हृदय 
परिवतन की शक्ति अविक है २ फिर मान लीजिये कि पाच आदमी ऐसे है 
जिन्‍्ह क्रोध ता आता ही नदी बल्कि उनके हृदय म सबके प्रति प्रेम और 


करुणा भरी है। बताइय इन तीना मे किनका बल अधिक है ? स्पष्ट है कि 
पाच वपर्क्ति सल्या म कम होगे फिर भो उनके हृदय-परिवत्तन की शक्ति अधविव्त 


होगी । फिर यदि कोई ऐसा एक व्यक्ति हो जिसका सयक साथ तादात्म्य 
हो, और जो सबका अपना मित्र ही मानता हो तो वह उन पाचा सभी 
अधिक शक्तिशाली हागा । होमियोपैयी की दवा जितनी अधिक पीसी जाती 
है और मात्रा सूक्ष्म होती जाती है उतनी अधिक शक्तिशाली हाती है । अहिंसा 
की प्रक्रिया भी ठीक ऐसी हो है। जितनी भावशुद्धि बढायेंगे उतनी ही 


हमारी शांति-मेना बलवान हांगी । उसी से बह अधिक मजबूत होगी । 
शाति सना म॑ बिनोबा शाति और ज्राति के सम-वय का दशन करते हैं । 


प्रचलित मत यह रहा है कि क्रातिवादी शातिवादी नही और णातसिवादी क्राति 
वादी नही हाते । परन्तु वत्तमान समाज वी आधविद रचना बदलने के लिए 
ऐसे शात्ति सैनिको को जरूरत है जो शातिवादी और क्रातिवादी--दोनो एक्र 
माय हो ।* जैसा हम पहले देग्व चुके ह कि क्राति का जथ शातिमय क्राति है । 
इसके लिए विनोबा भूदान-ग्रामदान आदोलन खडा करते है। अत भूदान 
और ग्रामदान मालक्यित समाप्त करन का क्रातिकारी कदम है। सर्वोदिय 
कायकर्त्ता इसके लिए प्रयत्न करते है। परवु वे वत्तमान समाज मे असमत्ता 
ओर विपमता के कारण उत्पन होनेवाली अशाति के श्रति भी उदासीन नहा 
रह सक्‍ते। यदि व शाति के काय के प्रति उदासीन रहत है तो वास्तव मे 
जनता के हृदय मे उनके प्रति विश्वास नहीं जम्म सक्रगा और क्राति नहीं हो 
सकेगी। जनता के हृदय को जीतने का लिए यह आवश्यक है कि वह यह 
समझे कि विषमता की स्थिति मे भी सर्वोदिय कायकर्त्ता उनके रक्षक है ।२ अत 
शाति-सेता नित्य रूपस सेवा और रूमाज रचना का काय करती है और 
आवश्यकता पडने पर नैमित्तिक स्प से जान वी बाजी लगाकर भी शाति की 
स्थापना करती है [४ इसलिए उसम क्रात्ति और शात्ति का सगम है। वत्तमान 
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बन 


पद] गाँवीवाद को विनोबा की देन 


राज्य-ब्यदस्था का आवार सेना और पुटिसि है। अहिंसक पमराज का रूदय 
राज्य की शक्ति को कम कर लोक शक्ति का निर्माण करना है। ऐसे समाज मे 
भी आन्‍्तरिक सुरक्षा दो आवश्यकता रह ही जाती है। यदि ग्राम दान के बाद 
ग्राम-स्वराज्य वी स्थापना हो जातो है ता भी गाँव की आतरिय सुरक्षा के 
छिए पुल्सि के स्थान पर विकल्प चाहिये। जत इस वात को आवश्यकता 
हो जाती है कि जनता अपनी जाति, थुरक्षा वा भार भी स्वय अपन हाथी ले 
तथा इसके लिए शाति-मना का निमाण जगह जगह पर हा। विंनोवा ने कहा 
है---'जवतक जझोग अपना चाता नी बनते सरकार सी शक्ति कम नहीं हो 
सक्ती/”/' 


शाति मना हिंसक-सना से वई बातों में भिन है। शाति सना की 
काय-इल्लता ननता के दीच परिचय और भातृत्व भाव बढाने से बढती है ।* 
परन्तु हिसक सना को काय दक्षता दूरी रखने मे ही है। टहिसकन्सना का बाय 
प्राय तव होता है जय देश के कआवान्तरिक भाग या सीमा पर अशान्ति होती 
है। शान्ति की स्थिति सम यह सना वेदार वनी वैठी रहती है। अशाति के 
कारणों वी दूर करने से इसका कोई भी मतलब नहीं रहता है परन्तु शात्ति 
सेना अशाति का प्रतिपेघक तथा प्रतिकारक दोनो प्रद्मर के वार्यों को करती 
है । अशाति का मूठ कारण है विपमता, «यक्तियत मा िकी, ऊच नीच का भेद 
भाव जातिभेद, घम भेद तया दल्गठ राजनीति इत्पादि । शाति मना सदैव इन 
अशार्ति के कारणों को दूर करने का प्रयत्न क्रतो रहती है * जिसके वापरण 
देश वी चित्त चुद्धि होती है, स्नेहभाव बढ्ता है, भीतरी रक्षा के लिए कम 
खर्च करना पड़ता है, नैतिक शक्ति का विकास होता है तथा अतर्राष्टिय क्षेत्र मे 
प्रभाव बढ़ता है, राचप सता युद्ध का खतर! टल्ता है ।४ इसी प्रकार बवचरत 
शात्ि वे लिए प्रय न करने पर भी अशाति उपन हो जातों है तो उस समय 
शात्ति सेता उसका भ्रतिकार करती है । इस प्रतार शाति मेना वेकार क्भो 
लही वेठती । हिंसक-पेना के द्वारा जशातति यह जडमूल से पूण और शाश्वत 
उपचार होता है। हिंसक सैनिकों के डाथो वन्दुर, तोौप इत्यादि खतर 
साझ अत रहते हैं । शाति-सनिह के पास, एशमाज फ्रोण छोर खत्या, दाए 
डपखिितू, ४० १६ 
आवे, विनोदा, शांति सेवा, ६४० १६ 
सडारी चारचन्द्र, ग्रामदान क्‍यों ? पर० २०४ 
उप रेदतू , १० २०४ 
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अस्त्र रहता है । हिसक-सैनिकत्त सेवाविहीन होते है । जत डनकी 
तुझ्वा म शाति-सैनिक अधिक घक्तिशालो होते है। हिसव-सैनिकों को नाथा 
प्रकार के अनुशासनों को मानकर चलना पडता है। शाति-सैनिक एकमात्र 
सत्य अहिसा के अनुशासन से ही परिचाल्ल होते है ।* इसलिए जहा प्रथम 
मैं यात्रिक्षता होती है वहाँ दूसरी पूरी स्वततन्नत्ता तथा स्वच्छा स काय करती 
है॥ साधारण-सैनिको के पीछे वोठ का तत्राकपित आध्यात्मिक तथा बतन 
कय वैधयिक आधार प्राप्तहोता है।* अत इच्छा या अनिच्छा स कर के 
माध्यम स इसकी सम्मति जनता द्वारा मिल जाती है। शाति-सता मे भी 
सेवा के #िए जनता क सम्मति-दान की आवश्यकता ड्ोोती है जिसकी पूर्ति 
“सर्वोदिय-पात्र” ४ के द्वारा होतो है । सर्वोदिय-पात्र शाति-सेना के लिए आध्या ट्मिक 
और वृपयिक--दोदो अधार प्रदान करता है। एसके द्वारा धरघरसे 
प्रत्येक व्यक्ति की सम्मति मिल जाती है तत्रा दान कौ रकम स खच का निर्वाह 
भी होता है। सर्वोदय-पात्र क अतिरिक्त सूताज॒लि तथा सपत्ति-दान से भी 
रकम को भ्राप्ति होती है। इस श्रक्रार शाति मना का आधार पूरा नैतिक है | 
शातलि-सेना के प्रत्यय द्वारा विनोवा ने समाज-परिवत्तकों क जावश्यक 
गुणों पर भी भकाश डाला है। शाति-सैनिका के चरित्र क॑ सबन मे उहोने 
लिखा है--(वह) सबक साथ समान नम्र घुदु, स्वच्छ निमल और शीोनरू 
होगा । ५नी क्‍या करता है, ज्ञानश्वर ने उसका नुन्दर बणन क़िया है। पानी 
तो इतना मृदु होता हैति आँखों म जाने पर भी तकलीफ नहा देता है। 
फिर भी सत्यनिष्ठ इतना कि पत्थर को फोडता है । वह सामने वालछ पर शहार 
नही करता । पानी पथ्यर पर गिरता है तो स्वय ही यू दपूद वरनकर बिखर 
जाता है और पत्थर को फाडता है। बह विन्दु जनता है जब नम्न होता 
है और उसकी मृदु, नम्र शक्ति ख १ वर दूठता है? इसक जतिरिक्त 
निष्कामता, नि स्वाथता । निष्पक्षता, निरपेक्षन्सवा, दल-मुकतता इसके आवश्यक 
लक्षण है ।६ वस्तुत जिन गुणा को विद्येवा न शाति-सैनिकों के किए जपक्षा 
की है उसका पुलिस तथा सैन्य शक्ति स अविक्त शक्तिशाली होमा स्वाभाविक 
५ उप्रिवत्‌, पृ० २०४ 
मडारी, चारुचद्र, ग्राम दाव क्यो 2 पृ० २०४ 
डपरिदतू पृ० २०३ 
उपरिवत्‌, पृ० २०५ 
ज्ञाति स्व॒र पू० १३ 
शाति स्वर, ४० १० 
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है। पुडिस शक्ति तो विशेष दल या पत्र से निभित सरकार के आदेश पर 
काम करती है। जत उसस निष्पलता निस्‍्वाथता की उम्मीद रखना ही 
ब्रेकार है। इसलिए शाति-स्थापवा म उसको शक्ति प्रभावक्रारी नहों हो सकती 
है। ननुभव भी इस बात को सिद्ध करता है | वत्तमात समाज म ऐसी स्थिति 
आयी है कि कोई भी *्यक्ति अपने वरिष्ठ अविकारिया को न तो उपस्थिति से 
प्रभावित होता है और न उनके उपदेशा स। ऐसा एइसविए कि के अनैक प्रकार 
की ग्रथियो से प्रस्त होने हैं। निष्पतता और अहिसा की व त॒ तो अल्ग है। व 
ब्रिना कसी हिंचक्चि।ह2 के अपने कुक़त्यो क. नग्न नृत्य प्रस्तुत करते हैं। एक 
ओर भाषण मे जातिवाद का विरोध करत थाये जाते है, दूसरी जौर जाति के 
नाम पर नियुक्ति तथा दठ के टिकट का वितरण करते हैं। शायद यही कारण 
है कि प्रतिरक्षा और शाति पर अविक्र खब करन पर थी अपक्षाइत अशात्ति 
बढ़ी हैं अपराध बटे हैं अनुशासनतीनता बढ़ी है और ऐसी स्थिति आती जा 
रही है जिसमे कहीं एक दिन राटियता मानवता सासाजिकता छम तथा 
आध्यात्मिकता क्षुद्र स्वाथ तथा विभिन श्रकार के वादा की भटठी में जद न 
जायेँ। इस प्रकार के सरकारी थत्रा स दठगत सरकारा स॑ यथास्थिति रखना 
तो कठिन है. समाज-परिवत्तन वी बात ही दूर है। इसी़िए विनोथा ने एक 
दल्मुक्त तथा निष्पत्प सवा वृत्ति-सम्पन शाति सैनिक्रा की अपेक्षा की है जो 
वास्तव मे सामाजिक अशात्ति को दूर कर सके | सर्वोदिय वी प्रतिष्ठा भी वस्तुत्त 

शाति सना के काय पर निभर है ।' यनि शाति-सैनिक भी सवा के स्थान पर 
सस्‍्पाय और सत्ता के पुनक्ले होगे तो शायद इनकी स्थिति सामा-य संनिक 
से भी बदतर होगी । परिवतन सत्तावारियों से नही सेवकों स होता है । 


(ग) नई-तालीम 
१ गाँधी विचार « 

(क) विधय प्रवेश --समाज भ॒क्राति ठाने के दिए शिक्षा म ब्राति 
झाना आवश्यक है। किसी भी राज्य व्यवस्था में चाहें वह जनतात्रिक 
राज्य हो अबवा सर्वाधिकारों राज्य शिसा ही क्राति का वाहन बनती है। 
गाँधी के सर्वोदिय समाज की कपना मे भी शिता को समाज परिवतन का एक 
सशम यत्र माना गया है। परतु इसत्री शिला नीति सिद्धात और व्यवहार 
दोना दृष्टि से तयाक्रथित प्रजातात्रिक और सर्वाधिकारों राज्य वी शिक्षा 
साति से मित्र है। सर्वाविकारी राज्य म तानाशाह अथवा राज्य नेता अपने 
7३ जावे, विनोवा झातिसेना ३० २५ 
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अभिप्राय को सिद्धि हेतु ही शिक्षा का जाल दुनत है । यहा शिक्षा जनमानस 
को प्रबुद्ध बनाने को अपेक्षा उस्ते राजनेताओं की स्तुति और प्रशसा का यत्र 
बना देती है। इसस राजा का हित भक्ठे ही हो जनसमृह का कल्याण होना 
अनिवाय नहीं | प्रजातात्रिक राज्य व्यवस्था मे सिद्धातत व्यवित के विचार- 
स्वातय का स्वीकारा जाता है जौर शिक्षा मुक्ति दायिनी प्रतीत हाती है, 
परतु यबधाथत इसमे बइ प्रकार की पश्तत्रता उत्पन्न होती है जिसमे शोषण के 
लिए पर्याप्त रू स स्थान रह जत्तता है। जहाँ प्रजातत्र का आधार दल्गत 
राजनीति मानो जाती है वहाँ शिक्षा को दलविशेष वी नीति से जोड़ दिया 
जाता है। ऐसी शिक्षा सत्य म बहुत दूर हट जाती है तथा व्यक्ति को स्चो 
स्व॒तत्रता के अनुभव से वचित रखती है ॥ इन राज्य व्यवस्थाओ मे शिक्षा को 
विशेषकर विद्याल्यो, महाविद्याल्या तथा विश्वविद्यालयों को चहारदिवारी 
में बौद रखा गया है । सपूण समाज मे शिक्षा का विस्तार नहीं होता। परतु 
यदि शिक्षा सबके लिए है और सपूण जीवन क लिए है, तो इसे विद्यालयों और 
महाविद्यालयों की सीमा को पार कर समाज जौर जीवन के सच्च परिवश मे 
प्रवश करना होगा ) यदि शिक्षा सचमुच्च जीवन क लिए है, तो इस पुस्तकों और 
पुस्तकालया क॑ कृत्रिम तथा साकेतिव अभियत्रा तक ही सीमित नहीं रखकर 
प्रदृृति आर परिस्यितियां के सचक्च सदर्भ मे छाना पडेगा ॥ प्रचलित शिक्षा 
पद्धतियो के द्वारा मिलने वाली शिक्षा निस्तेज, जड, यात्रिक तथा कु ठित होती 
है जिससे मानव के समग्र न्यक्तित्व का निर्माण नहीं हो पाठा है। यह समाज 
मे बेकारी उत्पत करती है तथा अतिम रूप से राजनैतिव, आविक तथा 
सास्कृतिक दासता को उत्पन कर समाज को सच्ची प्रगति को जवरुद्ध दर दती 
है | गादी ने यह अनुभव किया कि प्रचलित शिक्षा में परिवत्तन लागे बिना तये 
समाज वी कल्पना करना व्यय है । अत उन्होने एक नई शिक्षा का आविष्कार 
क्या जिसस शोपण, परततन्नता और विपमता को दूर कर अधिसक सम्राज का 
निर्माण क्या जा सके और वह है बुनियादी शिक्षा या नई-तालीम । 


(ख) अंग्रेजी शिक्षा प्तो समीक्षा --बुनियादी शिक्षा का जन्म भ्रचल्दि 
अग्रेजी शिक्षा की अयहीनता से होती है । गाँधी ने हिन्दस्वराज्म म अँग्रजी 
शिक्षा की कट आलोचना की तथा अंग्रेजी पाठ्य-अ्र थो के आधार पर मिलने 
वाली आकारिक और साक्केतिक शिक्षा को शिक्षा मनोविज्ञान के विर्द्ध पाया । 
उन्होने यह अनुभव किया कि जँग्नेजी शिल्ला मे उने बस्तुओ के लिए स्थान 
नहीं है जिम्हें बच्चे अपने घरेलू जीवन के साहचय से जानते हैं। पुस्तकों की 
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सारी चीजें उनके लिए अपरिचित होती है जन इनसे न तो वातावरण वी 
वस्तुओं का ज्ञान मिठ पाता है और न घरेलू जीवन के औचित्य और जनीचित्य 
को ही समया जा सकता है । ज्या-ज्या बच्चे उच्च शिक्षा वी ओर बदते जाते 
ह वे घरेलू जीवन मे दूर भागते जाते हैं। जीवन के जत में ऐसी स्थिति आती 
है कि ग्रामीण जीवन म उन्हें कोई आनद नही मिलता । ग्रामीण जीवन की 
प्राकृतिक छुटाओ से मिटने वाणा ज्ञान सदा के रिए तिरोहित हो जाता है। 
बच्चे ऐसा समयते हगते हैं कि उनकी सभ्यता और सस्झतति क्रूर जोर 
अधविश्वासपूण है जो व्यावहारिक रूप से बेफ़ार है। दस प्रकार अैँग्रेजी शिक्षा 
उन्हें पारपशिक सस्कृति स अल्य कर स्वदंशां तथा राध्ट्रिय भावना का अत कर 
दती टै। अत गावी न यह स्वीकार क्या कि मग्रेजी पाव्य-ग्र थो के स्थान पर 
नये पाठ्य ग्र यो का निमाण हो जिसम बच्ची को घरेवू जीवन के वातावरण वी 
बरतुजो द्वारा तान तजाष्त हो ) 


गाँधी शिक्षा को मान साक्षरता नहीं मानते । साक्षरता मे तो शिक्षा का 
आरभ है और न जत | इसके प्रशिशण स नैतिक ऊँचाई भे एक इच की भी 
बुद्धि नही होती है | चरित निमाण साक्षरता स बिल्कुल स्वचन वस्तु है। 
जैप्रेजी शिशा भारत जैस कृषि प्रधान देश के नागरिकों को केवल अक्षए-ज्ञान 
देकर तथा शरीर-श्रम की न्यूनंता बतछाकर उन्हे भावी जीवन में वेबार बना 
देती है।' इस प्रकार की शिश्ा से व्यक्ति पीन्षहीन असहाय तथा तास्तिक 
बन जाता है। घट लिपिक और भाव्यकार के अतिरिक्त कुछ भो नहीं बन 
शकता । उदययको स्वतत्र वृत्ति का विक्तलास नहीं हो पाता ! बारतविक शिक्षा से 
शरीर-श्रम और स्वावत्वन का समुचित स्थान मिलना चाहिए। अत छिक्षा 
कौ स्वावलवी तथा व्यावहारिक बनाने के लिए ऐसी ध्यवस्था होनी चाहिए कि 
उसमे छान अपनी शिक्षा वा जाशिक भार हो सही, उठा सकें तथा शिक्षण के 
माध्यम से ही वे भविष्य की जाजीविका मे निषुणता जाष्त कर सकें ! 


गामी के अनुसार शिक्षण फोई बुद्धि विकास वी एकागी प्रक्रिया नहीं है ! 
इसमे बुद्धि विकास के साथ-साथ भावानुभूति और सॉंदर्यानुभव के लिए भी 
उचित स्थान होना चाहिए। अँग्रेजी शिक्षा मे व्यक्तित्व के भाव और क्रिया 
कल के एए श्णुनिद स्पत् चही है ५ आत्यक्य के फिकल्ल थे फ्िए पुछएब तट 
अधिक चरित्रवान तथा आस्थावान शिक्षकों की जावश्यक्ता होती 


१ यग इंडिया, $ ९-१९२१, प० २७६।॥ 
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है ।' परतु निम्न कक्षाओं से वैसे शिक्षरा को चविध्ुक्त क्या जाता है जो 
समाज में अन्य क्यी कार्स के करने योग्य नही रह जाते । ऐसे शिक्षको से बच्चो 
में राष्टियदा की भावना का विकास होना तथा उनका हृदम-परिवतन करना 
असभव है । 


शिक्षण स्मरण और अनुकरण की भी यात्रिक प्रक्रिया नही है । गावी केः 
अनुसार अँग्रजी शिक्षा से रटने तथा अनुक्रण करने वी प्रवृत्ति का विकास होता 
है। इससे मस्तिष्क पर जनतावश्यक रूप स तनाव पड़ता है तथा व्यवित की 
स्वतन्न चितन शक्ति अवषदद्ध हो जादी है । इस प्रकार वी शिक्षा का उपयोग न 
तो ब्यक्तिगद जीवन म॒ हो पाता हैं और न सामाजिक जीवन म॑ ही। यह 
अपनी ही भूमि पर बच्चो को विदेशी बना देती हैं ।* इससे माधपृभाषा का 
विकास नही हो पाता । परतु इसका यह अर्थ नही कि गाँवी अँग्र जी शिक्षा का 
भारत भूमि से उन्मूलन करना चाहत हैं। वे जैग्रेजी भाषा के उचित महत्त्व 
को स्वीकार करते हैं। अतरराष्टिय व्यापारों तथा राजनैतिक सबधो के ज्ञान 
के लिए तो इसका अध्ययन अनिवाय मानते हैं | उनका केवल इतना हो कहना 
हैं कि अपनी स्वदेशी भाषा और सस्कृति के मूल्य पर अँग्र जी को नही सीखना 
चाहिए ॥ विश्वसस्कृति के विकास के लिए केवल अँग्रेजी ही क्यो, रूसी चीनी, 
अरबी, फ्रच आदि भाषाओ को सीखना भी अनिवाय है। 

गाँवी के अनुसार मानव की विचार-शक्ति का विकास समाज के सहज और 
बहुमुखी जीवन के सदभ में होता हैं। अग्रेजी शिक्षा कृत्रिम, आकारिक तथा 
एफकागी शिक्षा है । यहाँ ज्ञान को कमें से अलग कर दिया गया है जिससे समाज 
में अनावश्यक्र दरारें उत्पत होती हैं तथा उनसे शोषण और विषमता को 
पोषण सिलता है। ज्ञान को कम से अलग बरने के कारण यह शिक्षा कई 
प्रकार के भेदभाव को उत्पन करती है । इससे श्रमिक और ज्ञानी, शिक्षित जौर 
अशिक्षित, वये और समूह, वती और गरीब इत्यादि के बीच अनावश्यक रूप से 
अँच-मीच का भेद भाव उत्पन होता हैँ ।* शिक्षा वी भेदमूलक नीति स 
आदिक और सामाजिक विपमता का उत्पस होना स्वाभाविक हैं । जब तक 
व्यक्ति आिक, सास्कृतिक, बोदधिक, राजवैंतिक तवा सामाजिक शक्तियों के 

१ उपरिवत्‌, पएृ० २७६। 

२ उपरिवत्‌ व० २७६। 

38 ५णिक्ाटण८०, 5 गे, रविघ्ट्ड।का उच उडदाव, यी0गबएु बाद 
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विकास के छिए समान सुजवसर प्राप्त नही करता तव तक महिसक समाज की 
स्थापना जसभव है । 


इस प्रकार आँवी इस निष्कर्थ पर पहुँचते हैं कि थंग्रेजी शिथा भारतीयों 
के छिए जनुपयोगी है! के कहते टै--“बह भूछ से धारणा किया गया और 
अ्‌छ से इसका जन्म हुआ य्योकि लषँग्रेड़ी शासक ईमानदारी से यह विश्वास 
करते हैं कि स्वदेशी पद्धति वेजार से भी चदतर है । इसका पोपण भी पाप में 
हुआ है, क्योकि इसके पीछे भारतीय शरीर, मस्तिष्क और आत्मा की बौने 
बनाने का उहूश्य रहा है” ।९ 

गावी वी अंग्रेजी-शिला-पद्धति वी जालठोचना को कई समसामयिक शिक्षा- 
शास्त्रियों ने अपने-अपने टग से स्वीकार कर बुनियादी शिक्षा का समर्थन क्या 
हैं। पाउडों फ्रायरे के अनुसार शिक्षा स्वतयता के लिए सास्डृतिक कार्य है, 
अत यह ज्ञान तआाप्त करने की ब्रिया है न जि स्मरण वी क्रिया। परतु, खेद 
वी बात है कि शिक्षा की निर्यातवादी और यात्रिक पद्धति मे ज्ञान की भ्रक्निया 
को इसको पूर्णंता में नरी लिया जाता है । इसके बदद़े यहाँ शिला वी तटदस्थता 
की दावा रवबते हुए इसे जटिल पद्धतियों मे परिणत बर दिया जाता है जिससे 
हमारी शिक्षा वाँय हो जाती हैं ।९ प्रचाठित शिक्षा मानद वी स्वतत्रता वे लिए 
सास्कृ तिक कार्य नहीं बल्कि उनपर प्रभुत्द स्थापित करने वो लिए सास्कृतिक 
बाय॑ रह गया है।* 

वास्तविक स्वतय्ता तो मानव के कार्यों ओर चितन के सयोग में सन्निहित 
है जिसके द्वारा वह विश्व व्यवस्था में परिवर्तन छाता है।४ बतंमाम शिक्षा 


१ यग इंडिया, २७-८-१९२११॥ 


2 “एवंघ०१७०क 35 ०१वीं ड०घा07 07 गिटथएैए) छाते पधा6- 
ईग४९, 3 ३0६ 0* छा0शापए बाते 70 ० खटाओकादबााता प्रग्राड बढ 
दक्ष ग्रलएढक एड 3०९०0णग्रॉल्त 07 इम्म 7क्‍5.- ००ऊएटड गध्शाए एज 8 
जाटएकैग्रावक< प्रम्नट८07ए_ [शंटवते 740 फऋटयेएटटड घाट एचटपएट 
टवफ्ट3६0०7 ६0० 8 ९०णफ़ुटड ता पल्ैग्रादुपधड, ग्वाएटीए गाहतेव्फटत 
$०0 फट हटा, ऐड चाढ0ड 6 छाल धार ट्वेंपल्डधाव्मनं, फुः०2९55 
३8 डस्बध्रतेब्डवाइटवे व9 ७ अल्जीट 3ण्ते फेल्क्यराठदाशॉवट ठफुडएडतवता 

>+िफटाएट, किन्पोँ०, एघ(कबर अलच्यक ईठ अीडटल्द०त,. (08777 

80०08, 972), उच्वाजठतेपरक्षा००, छ 3 

3 छत 9 76 

4 “+,फाछ007 35 ७ छाम्डाड, फिट उल्७धणा घग0ते उलीब्लसाणा 
ग्राष्ण चएणा फिधाड भणोंएे कर छणाऐेदा ६0० दिशार्शप्रण जी. 9०5९० 
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पद्धति तो एक बेंकिग व्यापार है १ जिसमे कुछ इने गरिने शिक्षक विद्यार्थी समुह 
के मतिष्क रूपी खाते म अपने स्चित शब्दों, वाक्यो और अन्य सिद्धाता के 
स्मरण रूपी ज्ञान को जमा करते है। अत “आधुनिक शिक्षा क्‍्यना के 
ह॒स्तातरण व्यापार के बुखार से पीडित है।* इससे न तो विर्याथियों की 
आलोचनात्मकरें और सर्जनात्मकईं शक्ति का विकास होता है और न उनका 
व्यक्वित्वीकरण+ ((१005८४८४४४८०८००४७) हो हो पाता है। यह वास्तव से 
एरिख फ्राम के शब्दो मे मानसिक संतुलूत* समाप्त करने और अमानवीकरण* 
का यत्र रह गया है इस प्रकार अय कई युक्तियो के आधार पर फ्रायरे ने 
वर्तमान शिक्षा-पद्धति बी झाछोचना वी है जो गराघयी वी आलोचना रस बहुत 
कुछ साम्य रखता है । 

इसी प्रकार इभानव री इछिख तथा अलबिन टाफलर ने भी वतमान 
शिक्षा पद्धते की आलोचना की है। इल्खि ने अपनी पुस्तक डीस्कूलिय 
सोसाइटी मे वतमान शिक्षा वी आलोचना की है. जिसका आघार स्कूल और 
कॉलिज की जाकारिक शिक्षा है । इनके अनुसार शिक्षा का अनिवाय॑ सबध स्कूल 
और कॉलेजों से ही नहा होना चाहिए बल्कि समाज के हर पहलुओ म पाररुपरिष 
सहयोग के आधार पर शिक्षा व्यवस्था चलनी चाहिए । अनिवायें स्कूली शिक्षा 
से वास्तविक जीवन की शिश्वा नही मिलती है, यह नागरिकों को भविष्य के 
लिए दैपार नही करती तथा कई प्रकार की विपमताजों को जन्म देती है। 


६एप८]ए (४0० ००६८८प ९० पड ० 8ए5८ एज पफफदसढधाग्रो5 एम. 2००९० 
प्रध्ाधरदए 6 ८ए8जाइार. दग्रावटफा 66 <0800प57255.- 25 बा 
€एछ७०0ए ए८४5८) ९० #८ 420, 707 (४९ ए5९ ० एग्शसिग्र्ट ग्रधा905 
चकक्रापब्ा णाड (छ70एड>एपे3 88082975 व<एठ0शाड) 70 प्राढ गरछ्याट ता 
[एम ७०४४१--फटााड.. एशएणै०.. कढ्उवए० पथ ०. 86 0%:7€३४९४, 
(एशाएए/  फै००८5, 972) 9 92 
] फात, 9 46 

2 वच्चात, छ 43 
3 फाबव, 9 48 
4 फराठ, ए 8 
5 एव, छ 48 
6 वक्त, ए 5 
7 एज0, 9 52 
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उन्होने कहा है--0989607. इक्क०गफ४्ठ ॥7८ए७79०). ए0न0:265 
& 3024609, 7६ 350 हरए4वैटड पट 70075 ० हाल ए०णत ४८९००११:०३ 
६0 छा उशदापा20 58]. ८२5७९ 3) डध्ट्डश १ उल्विन डॉपफ्लर के अनुसार 
बतमान सझित्रा एु। ही भ्रकार के नाग्रश्कि को तैयार करने का कारखाना है 
जिसकी उपयोगिता भावी समाज के 7ए नही है। भावी समाज भे जीने के 
लिए पराऔद्योगित शिक्षा* का विज्ञास होना चाहिए। आज यदि गाँधी जिंदा 
होते तो शायद इन अमेरिकन विचारकों की शिक्षा-सवधी सभा आलोचनाओ 
के प्रति सहमत होते । अब इनके शिक्षा सवधी विचारों पर भावात्मक रूप से 
विचार करना अपेक्षित है। 


(ग) बुनियादी शिक्षा के आधारमृत तत्त्व 


१ साहझतिक आघार--बुनियादी शिक्षा का मूल आवार मानव सस्कृति 
का निर्माण है। गाँधी क अनुसार सस्कृति मानव आत्मा का एक गुणा है जो 
उसके समस्त ब्यवहारों मव्याप्त रहता है ।* अक्ष शिक्षा का अर्थ है-- 
मनुष्य के शरीर, मस्तिघक और आास्मा मे से उत्तम तत्वों का विकास वरना ।* 
राजी शिक्षा मे व्यक्ति के शाशरिन मानसिक और आध्याटिसद-सभो श्रकार वी 
शक्तियों का विकास होता है ।* यदि शिक्षा का छड््य मनुध्य का सर्वा गीण 
विकास करना है तो साक्षरता इसके लिए क्ेवक एक पहलू के रूप मे रह 
जाती है, मात्र साक्षरता के जाघार पर जान प्राप्त नही कया जा सक्‍ता। 
सच्चे ज्ञान की श्राप्ति के लिए कर्म के माध्यम से शिक्षा देना अत्िवामं है 
जिसम मानव के हस्तकौशल के विकास के साथ-साथ वृद्धि और आत्मा का 
भी विक्ाश्व होता है । उन्होंने कहा है--+ 
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समाज-दशन २ [५७१ 


* मैं यह्‌ मानता हू कि मस्तिष्क और आत्मा का सर्वोच्च विकास शिक्षा की 
इस व्यवस्था (हस्तक्म) स सभव है । जरूरत यह है कि हस्तकम की शिक्षा को 
आज वी भांति यात्रिक तरीके से न देकर वज्ञानिकर पद्धतियो स दी जाय। 
अर्थात्‌ बच्चे को ' क्यो और कैसे का यान प्रत्येक श्रक्रिया के लिए मालूम 
होता चाहिए। ' इसस यह निष्कप निकलता है फि गाती के अनुसार शिक्षा 
में तरारीरिक काय का होना गोण बाय न८ है चल्कि वह बौद्धिक प्रशिक्षण 
का सुरय सावन है ।* उहाने कहा है--- आपको बच्चो वो एक उद्योग या 
दूसरे प्रकार के उद्योग म प्रशिक्षित करना है । इस विशेष उद्योग दे इद गरिदं हो 
आप उसके मस्तिष्फ शरीर हस्त छखन, तथा करात्मक अभिरुचि इत्यादि को 
प्रशिक्षित कर सकगे। * 

गावी क अनुसार शिक्षा का सुरुय उद श्य चरित्र निर्माण करना है।॥ 
उहोने वतलाया है कि महान्‌ लथ्य की प्राप्ति के ल्ए अत्येक ०यक्ति मे साहस, 
शक्ति सदगुण तथा अपने को भूलने की क्षमता का विकास होना आवश्यक है। 
शिक्षा के द्वारा बच्चो मे इस भावना बा विकास होना चाहिए। इसी भहान्‌ 
लदग्य की प्राप्ति क लिए शाम्त्रीय शिक्षा दी जाती है +४ चरित्र मिर्माण होते 
पर समाज मे कसी के दीच आपस म विरोज नहीं रह जाता किसी 
सामाजिक रागठद की अ बश्यक्ता नहीं पत्ती राज्यमुब्त समाज नी स्थित्ति 
आ जातो है। चरिज निर्माण का एकमात्र उपाय शिक्षक की आध्यात्मिर शक्ति 
है जो उतके जीवन और चरित्र के माध्यम से अभिव्यक्त होती है ।५ 
आध्यात्मिक दृष्टि स उतत शिक्षक मीलो दूर रह कर भी शिष्यो के हृदय को 
जगा सकते है तथा उनकी जीवम पद्धति को बदल सकते हैं ।९ परतु चरित्र 
निर्माण तथा शारीरिक मानसिक विकास शिक्षा का अतिम उद्द श्य नही है। 
अतिम उद्द श्य तो मोक्ष की प्राप्ति करना है-- सा विद्या या विमुक्तये |! 
अत आत्मानुभव तथा ईश्वरानुभव ही शिक्षा का सर्वोपरि लक्ष्य है। आत्मा 
नुभव तथा ईश्वर साक्षात्कार के लछिए आथिक, सामाजिक तथा राजनतिक 
स्वततता साधनमात्र हैं। ईश्वर की प्राप्ति का सर्वोत्तम साधन दीन-दु खियो 
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पछर] ग्राघीवाद को विनोबा वी दन 


को सेवा है ।९ सच्ची शिला में आत्मानुभव और संवा की भावना का विकास 
क्या जाता है । अत मानव को पूरी सस्कृति बदल जाती है । 


समवाय पद्धदि : 


ग्रांवी के शिश्ता सिद्धात की सबसे प्रमुख विधेषता समवाय-पद्धति का 
समर्थन है $ मई-तालछ्लीम म समवाय-पद्धति के द्वारा शिक्षा का विधान कया 
जाता है। समवाय-पद्धति शिँ्रण और जीवन की अक्रिया को दो नहीं मानकर 
एक अखड प्रक्रिया मानता है। अत जय इस पद्धति के द्वारा शिक्षा दी जाती 
है दो बच्चा चुरू स ही पूथ एव जखड़ जीवन जीना सीखता है । गाथी ने यह 
अनुभव किया कि वह शिक्षा कैसी जिसका जीवन के किसी भी पहतु के साथ 
अनबंध न हो। इसलिए उहोने शिक्षा के माध्यम से व्यक्ति का प्रकृति 
पड़ोस पेट तथा परमात्मा क साय अनुवध स्थापित करने का भ्रयास क्या । 
इस प्रकार की शिक्षा म व्यक्ति वा सीधा सबंध वयपितयमत ख्रामाणिवा 
प्राइ्तिक और आध्यात्मिक जीवन स होता है। अत शिक्षा समग्र जीवन कया 
रूप ले लेती है । समवाय-पद्धति मे चान और कम का आपस मैं मेल स्थापित 
किया जाता है । गादी के अनुसार मानव व्यवितत्व शरीर मस्तिष्व' कौर 
आदह्मा का सामजस्पपुण संगठन या समंवाय है ।* जिस प्रकार मात्रव तय 
के चितन भावना तथा दउुछा तद्रिविव रूप है, उसो प्रकार प्रत्यवा काय के 
सपादन में भी उसके शारीरिक, मानसिक और आजाध्यात्मिक पहलू होने हैं। 
सनुष्य जब अपने चैतय के चिबिव पहलुओ के राथ क्या के तीनो पहलुओो 
का सतुलन कर पाठा है, तभी उसका व्यक्तित्व उन्नत होता है। आर्थात 
क्रिया से अछग॒ न तो बुद्धि का विकास सभवदे है जौर न वृद्धि विवेक के बिना 
कम ही सपन हो सकता है। उन्होंने कहा है-- वास्तविक बोद्धिक शिक्षा 
शादीरिक अगो जैसे हाथ पैर, आँख, कान नाक इत्यादि वी समुचित्त अभ्यास 
तथा प्रशिक्षण के द्वारा ही प्राप्त हो सकती है । दूसरे शब्दी मे शारीरिक अगो 
क॑ विवेकपूण व्यवहार स॑ बच्चा मे सबसे तीत्र और सर्वोत्तम वीद्धिक विकास 
हाता है । परद्धु जब तका शरीर स्स्तिष्क और आत्मा का विकास एक साथ 
नहा हो जाता त्तव तक केवल बौद्धिक विकास एकागी ही माना जायगरा / २ 
यह खोचना कि शरोर बुद्धि और हृदय का विकास अलूय अक्ग होगा, गलत है 
._] पक्रव, 9 39 
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समाच-दश न-२ [५७३ 


गांधी के जनुसार मानव व्यक्तित्व के अनुकूठ शिक्षा प्रधाली को भी समग्र 
होना चाहिए जिसमे आचरणवान शिश्रक हस्तकम और वैज्ञानिक दृष्टि का 
आपस में समन्वय हो । जठ शिक्षण का साध्यम वातावरण की प्राकृतिक वस्तु 
तथा उत्पादक कम टोना अनिवाय है। वे अपनी शिक्षा नीति म विद्याल्य तथा 
उद्योग शाला का समन्वय करना चाटते है । शिक्षण की यह यद्धति मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से भी अनुकूठ है । कार्यों के माध्यम से शिक्षा देने से बच्चो के ल्यि यह्‌ 
एक प्रकार के खेल का आनद देता है तथा उनके सवेगो, व्यवहारों सथा 
प्रवृत्तियों को तुष्ट करता है ।' बच्चा विषुद्ध शैक्षणिक तथा सैद्धातिक प्रशिक्षण के 
दवाव से मुक्त हो जाता है तथा उसके अनुभव के बौद्धिक और व्यवहारिक 
तक्त्वों मे सतुलन स्तापित हो जाता है। 


गाँधी के इस समवाय पद्धति का समर्थंत न केवठ प्राचोन काल म जैन 
दारशंनिकों ने किया है बल्कि कुज अमेरिका शिक्षा शाझ्तियो ने भो किया 
है । पाउली फ्रायये अलविन टालर तथा इमान इलिख शिक्षण-पद्धति म 
जीवन परिस्वितिया के द्वारा दी जाने बाली शिक्षा पर विशेष त्प मे बल दिया 
है । एस सिद्धात के आवार पर उन्होने वैज्ञानिक ढग स शिक्षण पद्धतियो का 
टिवाप जिया है। 


आत्म-निर्मेर शिक्षा 

गाघी के अनुसार स्वावठवन बुनियादी शिक्षा को सच्ची कसौटी है ।! इसके 
विना शोषण मुक्ति का काय नही हो सकता अत झुरू से ही बच्ची म इस 
आबसा का किक्षास होना आवश्यक है। क्रिमरात्मक शिक्षण से जात्मनिभरता 
की भावना का विक्रास होता है। इसस जोविक्ा भी मिलती है जौर जीवन भी 
बनता है तथा बच्चो म अ ए्मविश्वास को भावना जाग्रत होती है। सचमुच 
बेकारी की समस्या को दूर करने का यह बहुत बड़ा बीमा है। समाज में 
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पछड ] गाँवीवाद को विनोबा की देन 


निध्वय आर हवतत्र शित्रण के विकास के लिए शिक्षण रास्थाओं को जर्थ के 
सबंध मे आत्मनिर्भर होना अतिवाय है। स्‍्वूठ कौर उद्योग वा आपस में समोग 
होते स शिक्षण सस्थाएँ सरकार तया सपत्ति वानो के नियन्नण से स्वतत होकर 
सस्‍्वाश्रयी वन सकती हैं। परन्तु इसका यह अर्थ नहों कि गाधी बुनियादी शिक्षा 
के द्वारा केवल आशिक स्वतत्रता प्राक्त करता चाहत हैं। वास्तव मे इसके 
अतगत एक क्रातिकारी विचार का थीज तरव भरा है जो सामाजिक परिवर्तन 
का वाहन बन सकता है। आचाय छृपछानी ठोक ही कहते हैं--“प्रस्तावित 
नई ताछीम का लद्ष्य विद्यायियों म हस्तकम के द्वारा यात्रिक तरीके से आधिक 
स्वतथता प्रदान करना नहीं है । यहाँ जो प्रस्तावित कमा गया है वह इससे 
भिन्र तया क्रातिकारों है जिसम श्रम के उचित महत्व और विनम्र इम्रात्दारी 
पर आधारित आजोविस्ग का विधान तो क्या ही गया है, परतु यह इससे भी 
आग जाता है जिसका प्रयोग पहले नहीं हुआ था” ॥९ वास्तव म गाँवी शिक्षा 
के निदेशन का माध्यम बदलना चाटने हैं । वे खपूण शिक्षण के चरित्र और 
भाषा को बदटकर शिश्वान्पद्धति म आसू> परिवतन लाना चाहत हैं ।* 
शिक्षा का सामाजिक पहलू 

बुनियादी शिक्ष का सवेस जबित महत्वपूण तत्व इसका सामाजिक पहलू 
है | गावी ने दसकय जन्वेषण हो नप्र शोषण मुक्त विपमता-रहित अहिसके समाज 
को रचना के रटिये क्या था। उद्योग के जाधार पर शिक्षा देने स समाज से 
ऊँच दीच का भेद समाप्त हो जाता है । समाज वी यह झूढ भावना कि बौद्धिक 
काय श्रे8ठ और शारोरिक काय होन टै- समाप्त हो जाती है।* बौद्धिक बाय 
करने वाक्ले भी णारीरिक कम करत हैं और शारीरिक श्रम बरने वालों को भो 
बौद्धिक कप्यं करने का जवस्तर मिलता है जिसस समाज मे एक श्रकार की क्राति 
जा जात्ो है। ज्ञान और कम को अलग अल्य करने से खमाज मे अनावश्यक 
बर्म भेद उत्परन होते हैं । परतु जब ज्ञान और शरीर-श्रम को आपस मे जोड़ 
दिया जाता हे तो सम्मान और सुविधा की दृष्टि स सभी बराबर हो जाते हैं । 
ऐस समाज म शोपण के लिए स्थान नहीं रह जाठा 
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आधुनिक श्िथ्रा शास्जो-गण भी शिक्षा को सामाजिद क्रा हि के परि 
प्रेक्य मे अविक देखते है ॥ फ्रायरे अपन समस्या समाधान कारक शिक्षण के 
सिद्धात भ तथा इभान इडिख अविद्यालवीकरण के सिद्धान्त म शिक्षा म 
सामूहिक समस्या पर विशेष रूप स विचार करते है तथा इसम से अल्पमत के 
द्वारा बठमत के शोषण को मुक्त करने का प्रयास करते हैं। यहा हम बह 
जिचार करना है कि विनोवा ने गात्री के शिया सबधी विचार को किस प्रवार 
आगे बढाया । 

(२) विनोबा की देन विनोबा ने गाती के शिखा सिद्धान्त को सूलत 
स्त्रीक्ार किया है आर गाँत्री की स्वावलस्वी धित्रा को मृत्त रूप प्रदान क्या 
हैं।* गात्री ने शिक्चा को समग्र व्यक्तित्व के विकास के साथ जोड़ा था और 
उहोने शिला के माध्यम के रुप मे वातावरण की परिचित वस्तुओ के ऊपर 
विशेष ध्यान दिया था। ज्ञान के अतर्गत व्यक्ति के आतरिक परिवतन तथा 
उसके वाह्य उपकरण दोना को उन्हाने स्वीकार क्रिया । ऐकातिक रूप म॑ बाह्य 
शिक्षा का उन्होंने निपेत किया । विनोबा इसके आवार पर शिक्षण की उचित 
परिभाषा करने हैं तथा आतरिक ओर वाज््य शिक्षण के बीच उचित सम्बन्ध 
का निरूपण करते हैं। उनके अनुसार शिक्षण का अथ जानकारी नष्ट होन पर 
बचे हुए सस्कार से ही है, जो हमारे भीतर नही है उसका बाहर में मिलना 
असभव है ।* इसका आधार सारुय का सत्कार्यवाद भी वहा जा सकता 
है । जिसम जो तत्तत्र नही है उससे वह तत्व उत्पन्न भी नही हो सकता । इससे 
यह सिद्ध होता है कि वास्तविक झथ मे शिलण भीतर ही भीतर होनेवाला 
शारीरिक मानसिक बौद्धिक या आत्मिक विकास कया अत -शिक्षण है ।* 
प्रकृति या पाठगाझा से मिलठनेवाला वाह्मय शिश्रण एक प्रकार से अभावाल्मक है, 
उसका कोई स्व॒तत् मूल्य नटी हैं। * सभी प्रकार के शास्त्र सदुगुण और 
कलाय बीज रूप से मानद्र म स्वयसिद्ध हैं। उसमे पूणता की सारी सभाव 
नाए है । शिक्षा का कार्य तकशक्ति के विकास के लिय बीच-बीच मे खाद्य पदाथ 
देना अर्यात्‌ उसके लिये अवसर घदान करना हैं ।+ यह “उत्तेजक दवा न 
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होकर प्रतिबन्ध निवारक उपाय है॥९ अत बाह्य शिलण आत्मविकास के 
झए उपयोगो है परतु आत्मविकास की तुल्ता म बह अभावात्मक हैं ) ास्न 
विक्लास सहज भाव स होता हैं।* यही वास्तव म शिक्षण है। इसम 
हम बाहर से कुछ ठादते नही हैं अत शिक्षण बानन्द का स्वाभाविक विपय 
है।" परन्तु बतमान शिक्षा-पद्धति में वाह्य शिक्षण का मूल्य आवश्यकता 
से अतिक बढा दिया गया है जिससे शिला अस्वाभाविक विपरीत तथा हास्या 
स्पद हो गयी है ।< बच्चा के कोमल मस्तिप्क पर बेकार का बोस टांद 
दिया जाता है जिससे वोद्धिक पेचिस होती है तथा उसकी उँतिक मृत्यु हो 
जाती है ।५ 


विनोबा के अनुसार, सहज शिक्षण के ठिए सच्चे शिक्षक वी ल्ावश्यवता 
पड़ती है जिसके पास रहन पर स्वय शिश्वा मिटती रहती है ।६ इसके टिए 
जीवन और शिक्षण का कार्स साध-साय चलना अनिवाय हैं जिसमे जीने वी 
क्रियाआ में ही शिक्रा का विधान हो | सहज शिस्रण के रिए शिक्षा-पर्धाति, 
पाठ्यक्रम” य सब अथ शून्य शब्द हैं। विनोबा के अनुसार -- “जब जीने की 
क्रिया से भिन्‍ने शिक्षण सास की कोई स्वतत्र क्रिया बन जाता है तब किसी 
विजातीय द्रव्य क शरीर म प्रविष्ट होने पर सभाव्य दुष्परिणाम की तरह शिक्षा 
का भी मन पर विपैका प्रभाव पड़ता है | कम को कसरत किये बरौर ज्ञात वी 
भूल नहीं छगती ओर वैसी स्थिति मे जो ज्ञान विजातोय रूप से भीतर घुस 
पडता है पचनेल्दिय मे उसे पचाने की ताकत नहा रहती! ।७ अत घरेलू 
चातावरण म॒ शिक्षा मिलना जावश्यक है । उनकी राय म विदयारो का प्रत्यक्ष 
जीवन से नाता टट जाने से विचार निर्जीव हो जात हैं गौर जीवन विचार 
आून्य बच जाता है।< इस प्रक्मार विनोवा गाँवो के शिला सम्बन्धी मूछ 
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विचार का दाशंनिक आधार रखते हैं। इसी आधार पर नई-ठाल्येम को 
शिक्षा-पद्धति का निर्माण होता है । 


विनोवा के भ्नुसार शिक्षण और ज्ञान का मुस्भूत विचार अनादि और 
अनन्त है जिसे नया नही कहा जा सकता ॥ परन्तु समय-समय पर विचार मद 
पड़ जाता है, अत नये युग के आनुरूप उसे उस रूप म प्रकाशित करना पत्ता 
है।* इसी आर्य में “नई-तालोम” शब्द साधक है। नई-तालीम को दे 
“नित्य नई-तालीम””* की सन्ञा देते हैं जो अनुभव के आघार पर रोज 
बदलनेवाली तालीम है। नये समाज को रचना के ल्ए नई-नई तालीमो की 
भी आवश्यकता पडती है । नई तालीम नय समाज कौ रचना करनवाली 
तालीम है।१ यह विद्रोह की दोक्षा है ।५ यह कोई तन्त्र नहीं वल्विः 
विचार है तथा एक प्रकार का जीवन-दशत है ।५ नई-तालीम का दाएमिक 
भाषार यह है कि वतमान जीवन मे जिस वस्तु की आवश्यक्ता हो केवल उसी 
वस्तु का ज्ञान उस समय देता चाहिए । ६ जिस प्रकार आगे की भूख मिटान 
के लिए एक ही दिन सब खाना नही खाते, उसी प्रकार आगे के जीवन म फाम 
आनेवाल ज्ञात के प्रशिक्षण की आवश्यकता भी वतमान म नही होती है । अत 
नई-ताछीम एक ओर वतमान की आवश्यक वस्तुओ के ज्ञान की उपासना 
करवा है, तो दूसरी ओर अनावश्यक वस्तुआ के अवान का भी सग्रह करता हैं। 
इस प्रकार के ज्ञान आर थ्षज्ञान के सप्रह का यह आत्म-दशन के लिए आवश्यक 
मानता है ।७ नई-तालोम के त्रिविध कायत्रम हैं--प्रकृत ज्ञान, ज्ञान शवित 
सम्पादन तथा आत्मज्ञान ।< अ्रक्ृत-ज्ञान का अब है. स्वाभाविक आवश्यकता- 
चुझुल ज्ञान । ज्ञान शक्ति-सपादन का अथ है श्ञागे समय-समय पर आवश्यक 
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होनेवाले ज्ञान के लिए शक्ति सपादित करना तथा आत्मज्ञान का अर्थ है 
अन्दर छिपे हुए स्वम्रभू ज्ञान को व्यक्त करना । 
नई-ठालीम केवल शिक्षार्थी की अवस्था विशेष में ही नही लागू होती 

चत्कि यह छुझ से अन्त त्तक के शिक्षण में लागू होती हैं।' इसके 
आतगत सभी व्यक्तियों के लिए शिक्षण का विघान है चाहे वह देहात मे 
रहनेवाला हो या शहर मे, चाहे वह बुद्धिजीवी हो या कृपक्र, चाहे वह घनी 
हो या झमीर । शत नई-तालीम एक समग्र विचार है। गाँधी ने अपने शिक्षण 
सिद्धान्त म विशेष रूप से ७ १४ वर्षो ठंक के शिक्षण वा ही विचार किया 
था । विनोबा सपूण जीवन के शिक्षण का विचार करते हैं । विनोवा के अनुसार 
मई-ताजोम एक प्रकार का दाथ्या त्मिया शित्वण है | इसम देह से भिन्‍न आत्मा 
के ज्ञान का विचार रहता है* तथा ज्ञान से कम, कम से ज्ञान और दोनो 
से चित्त विकास तथा समाधान? के विचार म इसकी दृढ़ कास्था है ॥ अत 
इस प्रकार के शिक्षण में केदृल ज्ञान मोर कम शक्ति के विकास का ही 
विधान नहीं है बल्कि चित्त वी सपूण शक्ति और गुणों के विकास की 
अपेक्षा है। * सेवा के द्वारा नाना और चान के द्वारा सेवा *...इसका 
अपना आदश है॥ उद्योग के द्वारा ब्रह्मविद्या की सिद्धि इसका ल्‍्दय है ।६ 
शाम्ययोग आर स्वावल्बत--दोनो की इसम प्रतिज्ञा है 0" चू“कि शिक्षा मुक्ति- 
दायिनी है अत इसमे जित्त विकार का उन्मूलन, तथा स्वतश्न स्वाबल्म्बी 
स्वयभू पज्ञा का भाव है।« राजनोतिक-सत्ता से शिक्षा को स्वतश्र रखने कय 
प्रयास है ।$६ सामाजिक क्रात्ति के वाहक के रूप भ यह वर्तेमान समाज की 
आंधिक रचना का विटोबी है तथा उसके परिवतन का प्रयास करता है। यह्‌ 
हमेशा क्षपते का अहिसिक-क्राँत के अनुकूल बनाता है,'* क्रत इससे कसी 
प्रकार की रुढता नहीं है। यहा विनोबा का गाँधी से मतभेद है। गाँधी नई 
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साछीम को ग्रह और चर्खे को सूथ के समान मानते ये । अर्थात्‌ उनके लिए 
चर्खे की प्रधानता थी । परन्तु विनोबा नई-तालीम की प्रघानता को स्वीकार 
करते है। थे इसको तुलता शेषनाग में करते है जिसपर सारे रचनात्मक कार्य 
टिके हैं। फिर नई-तालीम में साम्ययोग का दर्शंव तवा इसके ज्लाष्यात्मीकरण 
पर जोर, विनोवा की देन है। 


विनोबा के अनुसार नई-तालीम और पुरानी-ताल्मेम में वस्तुत मूल्य का 
भेद है ।* पुरानो-दालीम केवल चोरी को पाप समयती थी, नई-तालीम 


में सग्रह को भी पाप माना जाता है। उसमे शारीरिक और मानसिक 
परिश्रमो के मूल्य मे अन्तर है । नई-तालीम दोनो के नैतिक मूल्यों को 
समान मानती है और ऐसा समझकर दोनों का समन्वय करती है ! पुरमनी- 
खालीम क्षमता वी उपासना करती है, नई-तालीम “क्षपत्ता” को “समता” 
को दासी मानती है। पुरानी-तालीम लक्ष्मी, सरस्वती तथा शक्ति कौ उपासना 
अलग-अलग देवता के रूप में करती है, नई-तालीम मानवता की सेवा के 
लिए इन्हे साघन मानती है । इस प्रकार विनोबा के लिए नई-तालोम 
चस्तुत मूल्य-परिवत्तन का वाहक है जिससे समाज मे वास्तविक क्रान्ति भाती 
है। गाँधी की बुनियादी-शिक्षा के पीछे भी यही भाव था । परल्तु गाँधी इस 
प्रकार से अपने मतव्यो को स्पष्ट नही कर सके थे जिस काय को विनोबा ने 
क्या है। 


बिनोबा ने नई-तालीम के सम्पूर्ण विचार को चार विम्दुओ के अन्तगत 
रखा है जिसपर विचार करना अनिवाय॑ है। ये हैं--(१) शिक्षा की 
स्वायत्तता, (२) योग, (३) उद्योग, और (४) सहयोग । शिक्षा वी स्तायत्तत्ा 
के ऊपर हम आये बआाचारयंकुल के सदर्भ मे विचार करेंगे / गत यहाँ पर छसके 
ऊपर विचार करना अपेक्षित मही है। बाको तीना पर हम एक-एक कर 
विचार करें । 

(क) योग विदोबा के अदुसार वतमान शिक्षा-पद्धति मे योग, उद्योग 

तथा सहयोग--तीनो की वितान्त आवश्यकता है । योग का बर्थ जासन और 
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व्यामाम नहीं है। योग इन्द्रिय मन, जिह्ला तथा चित्त पर अकुश रखने की 
यला है दूसरे शब्दो मे स्थितत्रज्ञक्षा की पिद्धि ही योग का लक्ष्य है। 
विनोबा वतमान युग में इसकी बहुत बडी आवश्यकता मानत हैं। श्राज 
विज्ञान के युग मे इन्दिय, मन तथा विचारों पर धक्षनेक प्रकार के आक्रमण 
होत हैं। इस स्थिति भे चित्त को शान्‍्त थौर स्थिर रखना अत्य-त महत्त्वपूर्ण 
है । योग की सिद्धि के लिए वे बाध्याप्मिक अ्न्‍्थों का कष्ययन सर्वे धर्म 
समभाव की दृष्टि स ब्ावश्यक मानत हैं।* घम निरपेक्षता के नाम 
दर धार्मिक-प्रथो के निखिल ज्ञान का लाभ नहा लेना उनक अनुसार गलत 
है। यह ठीक है कि इन ग्रथो म कुछ अश युग क लायक नहीं है। उन 
अशो को निकाल कर उपयोगी अशो का अध्ययन क्या जा सकता है॥ 
बिनोबा का यह विधवास है कि पुरान सम-ग्रथो का महत्त्व आघुनिक युग से 
भी अधिक है वयोकि होमियोपैथ की दवाई की भाँति उनकी “पोटन्सी वढी हुई 
हैं।?* “काल पुल्प को प्ररीला” प्र य सफ्ट हो चुक है जिस क्रारण इस 
ग्रथो की उपयागिता आज रह गई है । अत योग को साधना में इनका अदभुत 
छाभ मिल सकता है । दूसरे शब्दा म यह कहा जाएं कि रध्यात्म का ज्ञान 
जो जगाधुनिक युग की आवश्यक्ता है इन ग्रथो सं मिठ सकता है। अत 
आाषुनिक शिक्षा म इनका स्थान रहना अनिवाय है । 

(सक्ष) उद्योग उद्योग का जय केवल चरखा या तकरी नहीं है। इसके 
अन्तगंत आवुनिक यत्र वकशाप इत्यादि भी आत हैं। परन्तु उद्योग म कृषि- 
तत्व गनिवाय वस्तु है ।* अत विनोवा ज्ञानी, पच्छि, वुनकर, यहा तक 
कि प्रधान मत्री के रिए भी कुछ समय तक खती का काय करना आवश्यक 
मानते हैं ।५ उनका यह विश्वातन है कि खती क द्वारा प्रकृति के साथ 
सम्पर्क होने स्त दिमाग सर्देव वाजा बना रहता है तथा मनुष्य की सूल बाली 
है ॥ में नेहत के नेशस लिक्‍य छुन वी धूज काटवठ विथ नचरश? म॑ हड 
विश्वास रखत हैं | इसाएए श्रत्यक शित्रा सस्थान म कुछ एक्ट जमीन रहना 
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अनिवारय॑ मानने हैं. जिसमे शिक्षक आर विद्यार्थों खेतो का कार्य कर-सर्क ॥ 
सृष्दि के सौन्दर्य और सम्ताज के सौजत्य (अभियोजन का स्वभाव) दोनो के 
मिलने से जीवन पूर्ण बतता है ।' उद्योग और कृषि के पीछे यही दशन है। 
वस्तुत उद्योग के द्वारा विनोबा विद्या को उपासना करना चाहते हैं जो 
आधुनिक युग के लिए अनिवाय है। 


(ग) सहुयोग सहयोग से विभिन प्रकार की विषमताओो के बोच भी 
सहजीवन* की शिक्षा आती है। छाज के शिक्षण म॒ हर व्यक्ति को यह 
अनुभव करना आवश्यक है कि वह विश्वमातव है। कम-से-कम भोरतीमत्व 
का भी अनुभव करना अेज्ञित है। उसे सह मानना है कि सारी सबष्टि एक 
है, विश्व केसमी मानव, पश्ु-ज्ञी एक हैं। अत विश्व के साय एकरुएपता 
स्थापित करने का विव।न आयुनिक शिक्षा मे होता चाहिए। सहयोग की 
बुत्ति के विक्राप्त के लिए वे गुग प्रदण तवा दोद नही दवना दानो आवश्यक 
सानते हैं। वे इसे “गुण चुम्बक-बृत्ति”र की सन्ना देव है। आर्थाद्‌ दूसरों 
के गुणों को ही चुम्बक की भाति सीच ठेते स सहयोग की वृत्ति का 
विकास हा सकता है, छिद्ठानवेपण स नहीं । दूसरों के दोपो पर ही विचार 
करने पर जाति, घम, रग आर भाषा के नाम पर समाज टूटगे, जिसमें 
सडयोग स्थापित नडी हो सक्रैगा । विज्ञान के युग के लिए सदयोग की तितान्त 
कआवश्पकत। है । इसके बिना समाज कायन ही तडी रह सकता है। अत 
फ़ितोत्र इसके अ दर सरे समाज शास्त्र तया मतोविज्ञान का देवतै हैं । - ७» 

ईनष्कप के रूय से यट कड़ा जा सकता है कि ्यांवी ते बुनियादी शिक्षा 
का विचार दिया, विनोवा ते उसका ढाचा भी तैयार किया। विनोबा ने 
माँत्री के बिवरे हुए शिक्षा-सम्ब वी विचारा को शास्त्रीय रूप प्रदान किया । 
गायों की शिक्षा में देहातो जीवन की ही एक प्रकार से समवन है। विनोबा 
जै आधुनिक यत्रो, वेकमाँप आदि का स्थान देकर शिला को वैज्ञातिक बराधार 
बदान किया है। गानी को शिसा-पद्धति में हस्तकर्म और आत्मनिर्भस्ता पर 
झजिक बड दिया गया है। विनोबा के शिक्षण मे खेती, चित्त सयम तथा सहयोग 
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का विश्वेप रूप स स्थान तो दिया ही गया है, शिक्षा सस्थानों में अध्यात्म के 
साथ उद्योग और विज्ञान का योग इनकी मौलिक देन है | 


गाँधी ने नई-ताटीम से विशेषकर वाल-शिक्षण को ही अपना केन्द्र विन्द्रु 
माना था । व सामूद्विक शिक्षण पर विद्येप रूप स विचार नही कर सके थे । 
विनोबा ने दई-तालीम के अन्तयत वाल शिक्षण से अधिच छोप शिक्षण पर 
विचार किया है | वे हृदय-परिवतन के द्वारा समाज-परिवतन करना चाहते है 
जिसके लिए द्विचार-परिवतन अनिवाय है । विचार-परिवतेत तथा नये मृयो 
के भ्रतिष्ठापन के लिए लोक्शिक्षण ही एकमान्न उपाय है। उतका यह दावा 
है कि लोकशिक्षण के द्वारा ही ग्राम स्वराज्य वो स्थापना की जा सकती है । 
अपने भ्रामदात के काय को वे लोक्शिक्षण वा काय ही मानते हैं। याद गाँधी 
के स्वातत्य क्ादोल्न को लोकशिक्षण के रूप मे मान रिया जाय, तो उनके 
जीवम-दर्शन में उत्तम विचारों के प्रचार के साथ-साथ गलत विचारा बोर 
व्यवम्धाओ के प्रति सक्रिय प्रतिकार भी सत्रिहित है। जे० पी० अपन छोक- 
शिक्षण विचार म ऐसा ही मानते हैँ । विनोबा, विचार को ही सामाजिक शक्ति 
का रूप दना चाहत हैं। समाज में नय चित्त का निर्माण कर अक्षोभ मन की 
स्थिति उत्पन्न करना चाहत है। इसलिए आजोचनात्मक प्रवृत्ति तथा 
असहयीगी प्रतिकार में इनकी अपनी विद्वेप अभिरुचि नही है, यद्यपि वैचारिक 
रूप से धमहयोग के महत्त्व को अस्वीकार नहीं करते | शायद इसीलिए वतमान 


शिक्षा को वेकार मानते हुए भी इस व्यवस्था के प्रतिकार के रिए उन्हाने 
झपनी कोर से कोई कदम नही उठाया 4 


गाँधी ने शिक्षा को क्षवक-से-अधिक जनतात्रिक बनाते का प्रयास किया 
अवश्य परन्तु उन्होंने अपनी नई-तालीम मे उन व्यक्तियों की शिक्षा के प्रशन पर 
विचार नही कया जो कपनी-अपनी थ्राजीविका मे लगे हैं। विनोबा ने एक 
घढे का सस्‍्कूठ तथा दो घटो के महाविद्याल्य की कल्पना देकर क्ञकारिक 
शिक्षा को भी ऋधिक जनताध्िक बनाने का प्रयास किया । 


याँवी कौर विनोबा के शिलण सिद्धान्त का प्रभाव आधुनिक शिक्षण सिड्धा त 
पर विश्वेष रूप से पडा है । एडगर फाउरे ने १८ मई, १६७२ को अपने पत्र में 
युनेस्तो के महानिदेशक को ल्खिते हुए शिक्षा की श्रावश्यकः मान्यताओं में 
बस्तर्राष्ट्रियता, राष्ट्रिय अखडता, समग्र व्यक्तित्व का विकास, जनतात्रिक पद्धति, 
हथा जीवन-पर्य त मिलनेवाझ्ी विकासशील मौर भ्रगठतिशीर शिक्षा को स्वीकार 
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किया ।१ पाउलों फ्रायरे, अलविन टॉफ्लर, तथा इभान इल्खि ने भी अपने-अपने 
शिक्षा सिद्धान्तों मे आकारिक शिक्षा से अधिक जीवन मे मिलमे वाली वास्तविक 
शिक्षा पर बद दिया है, सद्यपि बुनियादी शिक्षा के नाम पर उन्होंने कुछ नहीं 
कहा है। फ्रायरे ने तो “बेसिक एड्केटर” शब्द का प्रयोग भी किया है ।* 
फिर भी तुलनात्मक रूप से विचार करने पर यह कहा जा सकता है कि गाँधी 
की अपेस्ता विनोबा के शिक्षण सिद्धान्त में आध्यात्मिकता पर अधिक बल दिया 
गया है । भाघुनिक अमेरिकन शिक्षा शास्त्रियो ने बुनियादी शिक्षा से, औद्योगिक, 
सामाजिक, जनतात्िक एव प्राकृतिक तत्वों को ल्या है अवश्य परन्तु इसके 
साध्यात्मिक पहलू पर समुचित रूप से विचार नहीं क्या है । 
(घ) आचाय॑ कुज् 
१ प्रावक्थन --सर्वोद्य-समाज को स्थापना के विषय में ग्राघी का 
यह विचार अत्यत्त महत्त्व का है कि यह काम सत्ता के माध्यम से नहीं होगा । 
इसके रिए एक ऐसी जमात खडी करनी होगी जो राजनीति से अल्‍ल्ग रहकर 
लोक-सेवा का काम करे ॥ इसीलिए गाँधी ने स्वतन्ता-प्रांस्ति के बाद काँग्रेस 
का विधटन कर लोक-मेवक्‍-सघ को स्थापना अपनी वसीयत मे कर दी थी। 
यह अलूग बात है कि इसको काँग्रेस द्वारा मतवाने में वे असफल रहें। वास्तव 
में वे सता की राजनीति के बदले सेवा की लोकनीति, पुल्सिफौज की हिसा- 
शक्ति के बदले सज्जनों की विचार-शक्ति झौर राज्य की दण्ड-शबित के बदले 
जनता की छोक-शक्ति चाहते थे । शिक्षण अन्त सस्कार है। जितनी झाता 
में हमारा सस्कार सम्पुष्ट होता है उतनी मात्रा में प्रशासन कम होता है। 
प्रशासन की कढोएता अनियमितता दूर करने के लिए अनुशासन नही, क्रान्ति 
की जरूरत॑ पंडनी है । क्रान्तियों का इतिहास इस बातें का साक्षी है वि 
अनुशासन के भग से जो क्रान्ति हुई उसमे प्रशासन अधिक आया । इसका अप 
] बाण, हिवेड्ए, ते. उ.ट्वाशाजए 7० झ6 (2855, एम्डड०० 
एप्णाब्बछणक, 972, 50९:998 06793, 973), पतला 
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है कि यदि समाज में शिक्षक तथा शिक्षण क्‍य सहंत्व नहीं बढा तो हमारे 
समाज को दण्ड-रात्ता और दण्ड-शक्ति के भीचर रहना पडेगा। शासन-मुब्रित की 
और समाज को भागे बढाते चलने में ही अविनायकवाद का सकट ठल सकता 
है. | समाज मे यह अनुशासन टालनेवाल्य व्यक्ति ही शिक्षक है ॥ उसका ध्यान 
झातरिक संस्कार पर रहता है । आान्तरिक सस्कार में जब अभाव रहता है 
सत्र शासन और प्रशासन आता है ॥ इसलिए प्राथमिक महत्त्व का काम सचमुच 
वे करत हैं जो अपने-अपने स्थान पर रहकर भी सजनास्मक कार्य करत रहते 
हैं । प्रशासन का काम तो आनुपग्रिक है। व्यक्ति और व्यक्ति के बीच जब 
विग्रह तथा प्रतिस्पर्धा का प्रश्न रहता है तभी प्रशासन लाता है ! लेिबिन आज 
तो मगल्‍ूकारी राज्यवाद के नाम पर थासन का काम फैलता चला जा रहा 
है। यहाँ सत्ता के हाथों ही सव कुछ रहेगा--शैक्षिक, नैतिक, सास्कृतिक, 
निर्देशव तथा निर्वारण सभी प्रकार के क्यय॑ राज्य की ओर से ही सम्पन्न किये 
जायँगे । इस रिथिति भ शारक और शिक्षक के बीच अधीनता का राम्बन्ध 
बनता चरा जायगा । इसलिए जाज शिक्षक-समाज पर एक विद्येप सास्कृतिक 
दायित्व है । अभी वह अपन में ही फैद है । लेकिन आचार्य के रिए अवसर 
नही है कि वह स्वकरेन्द्रि वन । शिक्षण का काय ही स्वकेन्द्रित नही है । 
शिक्षक-चर्ग वह है जो स्वाथ स अधिक जीवम को परभाथ से लगा हुआ देख 
सकता है । वास्तव मे प्रश्न स्त्राथ वी क्षति घथवा हाति का नहीं है। प्रश्न 
स्वाय के साथ परमार्य के समन्वय का है| शिक्षक पर औरो स॑ श्षमाज के प्रति 
अविक जिम्मेवारी केवल इसल्ए है कि वह शिक्षक है । उसके ऊपर जिम्मे- 
बारी आयभी ही । वह इससे अपने को लग नहीं कर सक्‍ता। पयसका क्षेत्र 
क्षेबवल' पाठशाला या विद्याल्य का ग्रायण यही वल्कि सपूण समाज है। वह ती 
स्वस्थ तथा जाग्रत लोकमत का प्रहरी बनगा और उसके निर्देशक तथा अकुश 
के रूप में रहेगा ॥ बह सभाज में एक ऐसी नँतिक सत्ता का उपकरण होगा जां 
आज के समाज को द्वेध्स्त कर सके । क्षाज राजनीति केवल शिक्षा के लिए ही 
खतरा नही है वह स्वातत्य के लिए खतरा बना है । यदि आचार जगते हैं, 
संगठित होते हैं तथा समाज के उत्तरदायित्व को समझने लगते हैं तो इससे 
ले केवल समाज स्वस्थ होगा बल्कि शिक्षा को स्वायत्तता मिलेगी और गुरु 
तथा आचाय॑ का सम्मान बढेगा / शिक्षक केवल विद्यार्थी को हीं सस्कार 
अदान नहीं करेगा बल्कि वह समाज को भी सस्कार-परिष्कार क्रेगा। इसी 
को सूम्राज-परिवत्तंत भी क्ठ्॒ते हैं 4 विचार प्रचार तथा समाज-परिवत्तेन के 
लिए आधुनिक युग मे झतेक माध्यम हैं--सिनेमा, रेडिसो, ठेलीविनवन, समा 


समाज-दर्शन २ प्ट्ष्‌ 


चार-पत्र इत्यादि । परन्तु इन साधनों के द्वारा जो विचार समाज में प्रस्तुत 
किये जाते हैं उतमे सरकार की नीति की प्रशसा, विशेष दंठ की नीति की 
स्तुत्ति व्यावसायिक स्वार्थोत्तेनकक तथा वासनात्मक सामग्रियों के विज्ञापन, 
तथा समाज के सारे कूडे-कचडे अर्थात्‌ चोरी डकैती व्यभिचार इत्यादि के 
समाचार भरे पडे रहते है । इनके द्वारा सत्य का प्रभावोत्पादक ढग से प्रचार 
होना असभव है। टूसरी बात यह कि ये सभी के-सभी निर्जीव साधन हैं 
जिनके माध्यम से आये हुए विचार भी निर्जीव होते हैं ॥ विचार मे सजावता 
त्तव आती है जब यह व्यक्ति के आचरण के साथ जुड जाता है॥ सामाय 
जनता न तो सगुण और न निमुण की भाषा समसती है वह तो साकार 
चाहती है जिसको देख कऋर अजुकरण क्र उपके विचार और जीवन मूल्य बतल्ते' 
हैं । इसीलिए तो गौता मे दात्मा की अमरता के तत्त्वचान के उपदश के वाद 
भी #८ण को स्थितप्रज्ञ व्यक्ति के छश्कणां कॉ वणन करना पडा । साकार रूप 
स विचार भ्रचार के माध्यम वतमान समाज के शिलक्र तथा झाचायगण है। 
पालने (नसरी) से छेकर पाठशाला विश्वविद्यालय तक के समस्त युवा-वर्ग 
शिक्षका के नैतिक अधिकार के अतगत होते है। शिक्षको तथा आचार्यों की 
नसिकता और निष्पक्ष ज्ञान पर समाज का पोपण निमर बरता है। परन्तु 
आज कयाणवाद के युग म शिदा-पद्भति जार तिश्वण-तीति का निर्धारण 
समाज को टुकडे-टुकडे करनेवाली कुटिल्ड राजनीति और उसका प्रतीक सरकार 
करती है ! शि'ष्तक भी दल्गत सत्तात्मक राजनीति मे अपने को डालकर 
अपना नांतक मूल्य खोते जा रह है । ऐसी परिध्यिति मे समाज को नृतिक 
निर्देशन मिलना तो दूर रहा चुद्ध तथा तटस्थ तान का मिटना भी त्ष्कर हो 
गया है । भ्त विनोवा ने शिलका के एक अहिंसक सगठन की आवश्यकता का 
अनुभव क्या और वह है आचायकुल | 

थाच्रायकुल विनोबा के स्वतत्र चित्॒व का परिणाम है। इसमे दो 
शब्ल खण्ड है--- आचाय जार कुल ॥ अचाय शब्द चर घातु से बना 
है॥ आचरण “विचरण “विचार सचार अर प्रचार --इन सभी शब्दों 
मे चर! धातु ही हैं। मत आचाय शरद आचरण दिचरण विंचार प्रचार 
करनेबाले प्र पूत शिक्षको का ही सूचक है । कुल का अब है परिवार । 
अत आचायकुलछ आयचार्यों के परिवार का सूचक है विनोवा के अनुसार 

हम सभी आचार्यों का एक ही परिवार है ॥ ज्ञान की उपासनोी करना, चित्त 

शुद्धि के लिए प्रयहन करना, विद्याथियो के लिए पात्सस्या भावनें रखकर 
उसके विकास के लिए सतत प्रयत्व करते रहना, सारे समाज के सामने जो 
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समस्याएँ आती हैं उनपर तटस्थ भाव से चितन करके संवन्सम्भति वा 
निणय सम्राज के सामने रखना और समाज की उस प्रकार का माम-दशन देत 
रहना इत्यादि कार्य जो हम करने जा रह हैं, वह एक परिवार की स्थापना 


का ही काम है । ५ इसलिए उन्होने शिक्षका के इस अातृत्व का नाम आचाय- 
कुल रखा । आचार्यकुठ म सभी-के-सभी आचाय होते हैं, उनम कोई भी ऊँचा- 


नोचा, छोटा-बडा नरी होता है । रूभी समान रूप स सम्मानवीय होते है ।* 

आचायदुल का अभीष्ट स्वयव आचायबुल है। यह क्सी अबवाता 
प्रयोजन की सिद्धि के टिए नहा है । इसम क्सिी प्रकार वी पराधीनता नहीं 7 
अत यह अन्य शिकल्क््सखा स भिन है जिनका उद्योश्य मुस्यत अपनी 
रोजी रोटी की समस्याआा को हल करना तथा अधिकारों की सुरक्षा प्रदान 
करना है | 'आचाय कुट कैवल अधिकार और रक्षप्प प्राप्त करतवाली सस्या 
नरा है। यह तो अपन कत्तब्य के श्रति जागृति के लिए? सस्था है जिसमे 
शिक्षक-सम्राज अपन सोए हुए शम्मान को पुन प्रात्त कर सकें॥* बाज बुद्धि 
ओर ज्ञान के क्षेत्र म॑ काफी विक्रास हुआ है | परन्तु हृदय क स्तर पर हम 
अपने परिवार का दायरा छोटा कर लेत हैं । यदि आचार्यो का परिवार भी 
इसी प्रकार के छोट दायर का होगा तो फ्रि इसका यह अथ होगा कि अभी 
हम बहुत पीछे हैं ओर शिक्षक सम्राज का साग-दर्शन नहीं कर सकते ह जिनस 
समाज मार्ग-दर्शन की अपेक्षा रखताहै। अत अपनी खोई हुइ प्रतिष्ठा का 
प्राप्त करत के लिए बाचार्यों को अपने हृदय को व्यापक वनाना होगा | उन्हे 
विश्वमानव होन के अधिकार से सीचना होगा तथा सभी पकार की 
सकीणवाआ से उपर उठता होगा । लजाचार्यदुर के पीछे यही उद्देश्य 
छिपा है। प्रश्न है आचार्य अपनी प्राचीन श्रतिष्ठा को कैसे प्राप्त कर 
सकते हैं ? इसके 7टिए बिनोवा का यह सुभगव है कि पहले तो उन्हे अपना गुण 
विकास करना चाहिए तथा दूसरे यह कि उन्हें समाज-सेवा का दापित्व लेकर 
अपने काय॑ क्षेत्र का विस्तार करना चाहिए ॥ जवतक आचाय समूचे समाज की 
ओर कटदणा की दृष्टि स नही देखते तबतक समाज की ओर से उन्हे प्रतिष्ठा 
नहीं प्राप्त हो सकती + 
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२ आचार्योंके तोन ग्रुण विनोवा के अनुतार शिक्षक के लिए तोन 
गुणो का होना अति आवश्यक है। विद्याथियो पर भ्रम, वात्सल्य और बनुराग, 
निरन्तर अध्ययनशील्ता और तटस्थता तथा दलूगत राजनीति से मुक्ति 

१ प्रेम, वात्सल्य और अनुराग' विद्याथियों के प्रति प्रेम, वाज्सल्य 
ओर अनुराग शिक्षको का बहुत बडा गुण है, जिसके विना कोई शिक्षक नहीं 
बन सकता । अनेक विद्वात और पडित ऐसे होते है जो “'वाग्वैश्वरी शब्द झडी! 
तथा “शास्त्र व्याख्यान कौशल्म” होते हैं । किन्तु ऐमे विद्वानो का वैदृष्य किस 
काम का स॒दि इसका छाभ विद्याथियों तथा इतके चरित को न मिलते ।विद्या तो 
वह है जो मुक्ति दिल्वाती है--“'सा विद्या या विमुक्तये”” | छेक्नि आज तो विपरीत 
स्थिति है--“मुक्तये, न तु मुक्तमे” । इसलिए करुणा की बत्यन्त आवश्यकता 
है । इसीलिए स्वामी शक्राचाय को “श्रुतिम्मृत्ति पुराणानामल्य” के साथ- 
साथ करणाउयम्‌” भी कहा जाता है। भगवान्‌ बुद्ध को भी “कारुण्यावतार ! 
कहा गया है। जग अनुशासनहीनता, शिक्षा के स्तर मे गिरावड आदि की 
जड में अन्‍य सब वातो के अतिरिक्त शिक्षको का विद्याधियो के प्रति अनुराग 
का अभाव है | आचाय॑ की साथकता शिष्य की गुरुता में है| “'शिष्यातु इच्छेत्‌ 
प्राजयमु ।” यदि शिक्षकों के हृदय मे विद्याधियों के लिए यहे वात्सल्य पैदा 
हो जाय, तो शिक्षा मे बहुत सारा असलोप समास्त हो जायगा और शिक्षक का 
सम्मान काफी बढ़ जायंग्रा | हम अनुराग देंगे नही और आदर खोजेंगे--यह 
सचमुच एक विडम्बना है। अत शिक्षण काय भी एक कछ्णा-कार्य है। 
इस्ोलिए तो अआराचाय शकर ने भगवान से प्राथता की भी--भूतदया 
विस्तारय” । ज्ञानी को भी भूतदया अपनी जीवन-निष्ठा के साथ जोडनी 
चाहिए । 

२ नित्य-निरतर अध्ययनज्ञौलतत्र+ प्रोम, वात्सल्य तथा अनुराग के 
साथ शिक्षकों में तित्यननरतर अध्ययतशील्ता आवश्यक है। बम और 
वात््सल्य तो माता के भी पास हैं, वह साक्षात्‌ करुणामूत्ति भी है किन्‍्तु यह 
कोई जरूरी नहीं कि उसको विद्यानुराग भी हो । सामान्यत हम माताओं से 
ज्ञान की अपेक्षा नही करते, प्रोम और वात्सल्य की करते हैं । निरन्तर चितन- 
शीरूता गुरु का आवश्यक लक्षण है । ज्ञान की वृद्धि प्रतिदिन होती रहे, सतत 
स्वाध्याय चछे, यह आवश्यक है। इसीलिए उपनिपद्र ने मनुष्य के सभी 


१ भावे, विनोग्र, आचायं कुल, ए० ६ 
र उपरिबत्‌, घु० छ 


६८८ गाँवीवाद को विनोबा की देन 


“कत्तंव्यो के साथ स्वाध्याय को श्ावश्यक रूप से जोड दिया है--/सत्य च॑ 
स्वाघ्याय-प्रवचने च” । “शमशच स्वाघ्याय प्रवचने च” | “दमश्च स्वाध्याय 
प्रवचने च” । “अतिथिश्च स्वाध्याय-प्रवचने च” ॥ आचार्य ज्ञान का उपासक्त 
है। वह ज्ञान का समुद्र है। जिसे जान की भूख ओर प्यास नहीं वह बाचाय॑ 
कैसे बन सकता है ? 

३ तटस्थता' दलगत राजनीति से घुक्तित* . ज्ञात की सच्ची साधना 
राग-द्वे प से ऊपर उठकर ही हो सकती है । सत्य न तो प्राची का होता है, न॑ 
प्रतीचि का । इसका कोई पक्ष नहीं होता, यह स्वत सिद्ध निष्पक्ष न्‍्यायाणीश 
है। यह किसी का पक्ष नद्हीं लेता ॥ आंचाय इस सत्य के वाहक हैं इसलिए 
उनन्‍्द्र किसी सकुचित सम्प्रदाय या दत्यत राजनीति में अपने को कैद नहीं 
करना चाहिए। ऐसा करने पर उन्हें समझना चाहिए कि वे कर्ता नही हैं 
बल्कि कम हैं|? बजाज की राजनीति जो केवल नीतिशुन्य ही नहीं बल्कि पक्ष 
विश्वेप की बेडियो मे कसी है, सार्वेभीम सत्य की साधना मे सहायक सिद्ध नहीं 
हो सकती । यदि शिक्षक ऐसी राजनीति से अपने को ऊपर नही उठाते तो वे 
शायद युक्तिसम्मत वचन के अधिकारी भी नहीं हो सकते । 


शिक्षाशास्त्र यदि सत्य की साधना है तो इसके छिए “बीतराग” की 
भूमिका आवश्यक है। यह इसकी नेंतिक शर्त्त है। राग-दृत्तियो से परे होकर 
सोच बिना तटस्थ-दर्शन सम्भव नहीं॥ इसीलिए पतजछि ने “चित्तक्षृत्ति 
निराब ,” श्री अरविन्द ने “अतिमानस” ओर विनोबा ने “मअक्षोभ वृत्ति” 
प्रात करने पर बल दिया है। विनोबा के अनुसार गुरु को कोई भी ज्ञान 
अत्यन्त तटस्थ होकर सिखाना चाहिए ।४ यदि गुर पूवग्रिह से ग्रसित होकर 
अपनी विशेष चीज लादन की कोशिश करता है तो बह निश्चय ही शिक्षा बे 
साथ व्यभिचार करता है | शिक्षक-मानस का हर श्रक्ार वी साम्प्रदायिकताओआ 
और सकोर्णताओं से ऊपर उठना ही अ्र॑ यस्कर है। यदि वह स्वय दल के 
दतटदल मे पँसा रहेगा, तो उसका विचार भी उसी दल्दल मे इूवा रहेगा । 
उसकी दृष्टि दलीय दृष्टि रहेगी, वह दुर-हष्टि का रूप नहीं छे सकती 


मावें, बिलोगा , आचाय कुल, पु+ हे 
उपरिंषतू, इ० ६ 

उपरित्तू, पृ० छ 

उपरिवत्‌, पृ० ४५ 


बट स्छ मी... ++ 


समाज-दर्शन २_ पटल 


इसलिए शिक्षको के लिए अन्तिम अनिवाग्र गुण है सत्तात्मक, दल्गत और 

सकीर्ण राजनीति से मुक्त होकर विश्व और मानव की व्यापक राजनीति से 
सयुक्त होना । विनोबा ने इस बात पर खेद प्रकट किया है, कि जो आचार्य सत्ता 
पर अकुश रखकर उस सयमित, नियमित और नियत्रित रखते थे, आज स्वय 
सत्ता के अधीन है । यही कारण है कि उनका तेज भी प्रकट नही होता । जब 
शिक्षा सत्ता और राजनीति की दासी रहेगी तो वह निस्तेज और बध्या होगी । 
स्‍्वयक्सी के अघोत रहकर वह दूसरे को कैसे मुक्त कर सकती है । दिनोबा 
के अनुसार जहा पहल सरकार पर मुम्शा की सत्ता चलती थी वहा भाज गुल्झो 
पर सरकार की सत्ता चलती है । जहाँ गुम्भो को. समूचे देश का माग-दशक 
बनता था, वहाँ उनका माग-दशन सरकार म॑ रहने वाले व्यक्ति करते ह। जो 
अधिकार प्राचोत काल मे समाज ने बुद्ध महावीर, शकर रामानुज कबीर 
आदि जैसे सिद्ध पुश्रषपा को नही दिया वह अधिकार आज राजनीतिज्ञों को प्रास 
है ।' शिक्षा की स्वायत्तता के साथ रोज रोज का खिल्वाड सचमुच विनाश 
कौ ओर हे जाने वाला है। शिक्षक आज एक नौकर की हैसियत से काम 
करते हैं। अपनी सारी स्वतत्रता वे खोये हुए है राष्ट्र के माग-दशन करने की 
तो बात ही दूर है । 

३ शिक्षा की स्वायलता विनावा के अनुसार शिल्रा और शिक्षकों की 
स्वायत्तता को अंखण्ड रुप से कायम रखना अति आवश्यक है। उन्होन 
कई बार इस विन्दु को दहराया है कि शिक्षा को पूरी स्वायत्तता मिलनी 
चाहिए। १६७२ के राष्ट्रिय शिक्षा-सम्मेलशन वर्घा के अवसर पर 
भी कहा--जो सघूलेकुठार” है वह यह कि शिक्षा सरकारी तत्र से मुक्त 
होनी चाहिए। शिक्षा पर सरकार का कोई वरदहस्त नहीं होना चाहिए 
शिक्षका को तनसवाह सरकार जरूर द वर सरकार का कत्तव्य है। परन्तु 
जैसे न्याय विभाग स्वतत्र है और सुप्रीम कोट म सरकार के खिटाफ भी फैसले 
दिये जा सकते है जौर तिय जात ह देसे शिक्षा विभाग स्वतत्र होना 
चाहिए १६ जिश्को की स्वतद हस्ती लोनी चाहिए आर शिक्षक दश के माग 
दर्शक हू ऐसा होना चाहिए। ३ छेकिन दस स्वायत्तता का खच्चे अय में 
उपलब्ध करन के रिए पहल शिक्षका को योग्य बनना पड़ेगा । उ हे अपनी 

३ भाव, विनोवा, “शिक्षा के आधार योग्य उद्याय सइयोग  सर्वादय 
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स्वतत्र शक्ति का विकास करना होगा । थर्बात्‌ उन्हें कपने को राजनीति मे 
ऊपर रखना होगा । बिनोबा ने कहा है “परन्तु शिक्षा विभाग की स्वायतता 
को सच्चे अथच मे उपलब्ध और कार्यान्वित करने के लिए यह आवाइयक है कि 
शिक्षक सत्ता के पीछे न भाग कुर स्वय अपनी स्वतत्न शक्ति का विकास करें । 
इसलिए शिक्षको को पक्ष एव भेदभाव, सत्ता एवं सघप की कलुपित राजनीति 
से मुक्त होकर, सकी्ण मतवादों से ऊपर उठकर विश्व-ब्यापक मानवीय राज- 
नीति तथा जनर्शाक्ति पर आघारित छोक-नीति को अपनाना चाहिए। राज- 
नीति से अछय हुए बिना राजनीति पर असर नही पडेया। छेकिव राजनीति 
से अलग रहकर भी शिक्षकों को जनता से सम्पर्क रखना चाहिए । अगर शिक्षक 
रोसा मानते हैं कि हमते स्कूल-कॉलेजों मे पठढा दिया, अव हमारा कोई कत्तेंव्य 
नही है, ती चलेगा नही । शिक्षको का जनता से सम्पक होना चाहिए । जनता 
के साथ सम्पक न हो ती राजनीति पर असर नही पड़ेगा”? 8६ बागे भी उन्होंने 
बहुत ही सुन्दर घदाहरणो के साथ शिक्षकों को राजनीति से जलग रहने का 
उल्लेख किया है। उतके अनुसार “यदि शिक्षक ही पॉलिटिक्स में रगे हा 
और पॉलिटिक्स का वरदहस््त उतके सिर पर पडा हो तो समझना चाहिए कि 
जगा मैया समुद्र की शरण गई , लेकिन समुद्र ने उसको स्वीकार किया नहीं ) 
तो णो हालत गया की होगी, वही हालत विद्या बी होगी। विद्या शरण 
गयी प्रोफेसरो की, अचार्यों की और शिक्षकों की, और उन्होने उसको स्वीकार 
नहीं किया । राजनीति के ख्याल से ही सोचा”? ।* 

अंत जिस प्रकार अस्पताल का सेवक बिना किसी भेद-भाव के सभी 
रोगियों की समात भाव से सेवा करता है उसी प्रकार शिक्षको को दलमुक्त रह- 
कर समाज के सभी बयों को सम्मान रूप से सेवा करनी चाहिए । न्यायाघोश 
ओर एसेम्बली के स्पीकर को भाँति निष्पक्ष और दलमुक्त होना चाहिए ९ 

४ अशाति शम्तन शिक्षा से शात्ति का अन्योन्याश्रय सम्बन्ध है। 
चल्कि यदि हम शिक्षा को शाति का पर्याय मान लें तो विशेष हर्ज 
नहीं | शिक्षण की प्रक्रिया ही हिंसा की प्रक्रिया के विरुद्ध है। करत जहाँ 
जोर-जबद॒त्ती है, दबाव है, वहाँ शिक्षण है नहीं ॥ आचाये का काम ही 
विचार-परिवत न तथा हृदय-परिवर्तन का है । नायरिक शात्ति से चले, अपने 

4 माबे, विनोवा, आचार्यकुल, प्राक्कयन, १० ३-४ 
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समाज-दर्शन-र प्द१ 


अधिकारों और कत्तव्यो के श्रति जागरूक रहे, जो कुछ भी करें ठीक ढग से 
करें तो हिंसा क्यो फूटेगी ? विचार-शक्ति के दमित करने पर ही हिंसा फूट 
पड़ती है। दुर्भाग्य से आचायों ने विचार-प्रचार का अपना क्षेत्र अत्यन्त 
सीमित कर लिया है | विश्वविद्यालय को उन्होने अपना अहाता भर मान 
पफिया है । उबर हिसक तत्त्वो ने सम्पूर्ण समाज को, विद्यालय और विशवव- 
विद्यालय को भी अपना क्षेत्रघोषित कर दिया है। यही कारण है कि हिंसा 
जीतती है, शिक्षा हारतो है। इसठिए शिक्षका को वैचारिक और नैतिक 
स्तर पर भी अगाति-शमन का कार्य उठाना ही चाहिए। विनोवा के अनुसार 
आचायबुल के सदस्यो को एक प्रकार का शान्ति-सैनिक होना चाहिए ।॥ 
उनके पास शान्ति स्थापित करने का सर्वोत्तम शस्त्र प्राप्त है भोर वह है 
“शिक्षा” । शिक्षा से बढकर शान्ति-स्थापना का कोई दूसरा अस्त्र है ही नहीं । 
गलत विचारों के कारण ही समाज मे अशान्ति फैल्तो है। यदि शिक्षक अपने 
ऊपर सही विचार-प्रचार करने का दायित्व ले लेते है, तो अशान्ति का शमन 
ही जाता है। पुलिस के द्वारा उसके दमन की आवश्यकता नहीं रहती है। 
आवचार्यो के शुद्धू-चरित्र के कारण उनकी उपस्थिति मात्र से शान्ति स्थापित 
हो जाती है। परम्तु यह ध्यान रखना चाहिए कि शातति स्थापित करने का 
क्षेत्र केवल कालैज-श्रांगण ही नहीं, समूचा समाज है। “आचार्य लोगो को 
विचार समझाते हैं, विचार-परिवत्तन करते है, हृदय-परिवत्तन करते हैं और 
जीवन-परिवतन की दिशा दिखाते है इस श्रकार के परिवत्तन करनेवाली 
शिक्षकों की जमात पुलिस-विभाग को आवश्यकता भारत मे रहने दे, यही 
रूछन है। भारत का नागरिक शान्ति से चलता है, परन्तु यदि समाज से 
कही अशान्ति हुई तो शिक्षक अपने विचार और नैतिक शक्ति द्वारा 
अशास्ति-शमन करें, ताकि सरकार की दण्ड-शक्ति को अशान्ति दमन के लिए 
मौका हो न भिक्ते । इस श्रकार भारत भर में दमत का लवसर ही न आये, 
केबल शमन से काम ही । अत शिक्षकों को अशान्ति-शमन के छिये कृतसकल्प 
होना चाहिए ।$ 

शास्ति-स्थापना के अतिरिक्त शिक्षकों के ब्र॒मं्य सामाजिक दायित्व भी हो 
हो सकते हैं जैसे, प्राम-सगदन कार दायित्व । प्रयोग के रूप में शिक्षको 52 


५ भावें, विचोबा, आचाय॑कुल, इ० ४०७ 


३ उपरिवत, झ्रावकथन, ए० ४ 
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प्र गाँधीवाद।को विनोवा की देन 


किसी जिला या ्गांव या शहर को लेकर उसकी कार्य-योजना जपने हाथ से 
छेनी चाहिए । उसको पूरी जानकारी प्राप्त करने के बाद उसकी समस्याओं 
को समझता चाहिए तथा उसके सुधार पर विचार करना चाहिए। उन 
इलाकों की शान्ति का भी दायित्व लेना चाहिएं। इस प्रकार के कार्यों के 
सचालन के लिए जिले के स्तर पर सभी कोटि के शिक्षको का सगठन कायम 
करना चाहिए तथा समय-समय पर विचार विमर्श होते रहना चाहिए ॥ इस 
प्रकार शिश्क जन-जीवत से भी जुडे गे कौर वास्तविक समस्याओं स भी 
अवगत होंगे । 


विनोया न आचायबुरू के द्वारा शिक्षा मे अह्सिक-क्रान्ति वे अतिरिक्त 
समूचे समाज में क्रान्ति छाने की अपेक्षा को है । वास्तव में बिना शिक्षकों के 
उप पूत चरित्र और विचार के समाज-परिवत्तन जसम्भव है ॥ परन्तु यह भारत 
के लिए दुर्भाग्य है कि स्वतत्रता के पश्चात्‌ सबसे अधिक उपेक्षित शिक्षा विभाग 
रहा है। शिक्षकों की स्वाभाविक झअष्ययनत-निष्ठा और 'चरित्र निष्ठा पर 
पदलोजुप राजदीति द्वावी रही है। भारत की स्वतन्त्र चिन्तन शक्ति पप 
नहीं सकी । आज ऐसी स्थिति है कि जो चरित्रनिष्ठा शिक्षको मे स्वाभाविक 
रूप से प्राप्त थी, वह वल्पना लोक का प्रत्यय बनती जा रही है। बाध्य 
होकर शिक्षकों को मजदूरों की भाति हत्ताऊ करता पडता है। किए भी 
केवल राजनीतिज्ञों वी आलोचना सही सुवार होनेवाला नही है। पहले 
गुण विकास करना तथा उसके वाद समाज का आशीर्वाद प्राप्त करना 
खावश्यक है। तभी शिक्ष्कों व द्वारा अहिंसक क्रान्ति हो सकती हैं। 
अतएुव समाज के विकास के “ए दुछ पक्षमुक्त तथा कर्त्तव्यनिष्ठ शिक्षको 
बचा सगठन अनिवाय है । गांधी न इस प्रकार के सुसगठित शिक्षको के आतृरव 
कौ कल्पना नहीं की थी ॥ गगवी विचार को विनोबा की यह महत्त्वपूण 
दन्‌ है । 


गावी न केवल पाठयक्रम की दृष्टि से ही शिश्तको के शैक्षणिक दायित्व पर 
विशेष रूप सं विचार कया था। सामाजिक दायित्व का विचार स्पष्ट 
रूप स उन्होन नहीं रखा। आचाय राममूत्ति कहते हैं---' शिक्षण को 
सामाजिक शक्ति के रूप मे देखा जाथ तो उसके तीन आयाम शत्स्वुत हात है-- 
रामाज-सरिवत्तन की गत्मात्मकता, मिमाण की बअक्रिया एवं क्रमिक पाठन की 
प्रद्धनि | गाँवी क जमान स लेकर आजतक तीसरे पर विचार, शो और 
प्रयाग हुए हैं परन्तु पहला दो बदूत पड हैं। जब राजनीति अपनी गत्यात्म- 


समाज-दशन्‌-२ प्द्र्रे 


क॒ता खो चुकी हो, तो शिक्षण की गत्यात्मकता का शोध और अयोग समाज 
के विकास के लिए अत्यत और तत्काल आवधेयक है। विचार को पक्ष और 
आग्रह से मुक्त कर उमको शक्ति प्रकट करने का प्रयास हिलो के सधर्प के घरा- 
तल से अपर उठाकर समान हित की भूमिका का विकास, सघर्षों के शात्तिषर्ण 
हल के मार्गों की शौच, तरुणो का विन्‍्दोह--ये सभी शिक्षण के डायनेमिक्स 
के अतर्गंत हैं। निर्माण का कोई भी कार्य क्यो न हो शैक्षणिक ढय से यदि 
चलाई जाय तो काम अच्छा होगा एवं श्रम शक्ति तथा सस्कृति बाय विकास 
होगा | अत गाव को विद्याल्य मानकर तिर्माण के किसी काय को शिक्षण 
प्रोजेक्टस माना जा सकता है ।”१ विनोत्रा ने शिक्षकों के सामाजिक दायित्व 
एवं शिक्षा के सामाजिक पहलुओ पर विशेष रुप से बल दिया है। उन्होने 

यह अनुभव किया है कि जब तक शिक्षक या विद्वान ज्ञान की ऊँचाई से उतर 
कर सामाजिक जीवत की यथाथ समस्याओं में प्रवेश नहीं करते तब तक न 
तो उनके सचित ओर सारगर्भित ज्ञान का क्वाभ रामूह को मिल सकता है ओर 
न वे समाज के विश्वास को ही भ्रात्त कर सकते है । उनकी वाणी को अभोघता 
भी प्राप्त नही हो सकती । उनको वाणों का समाज ओर सरकार पर असर 
हो इसके लिए उन्‍्ह सत्यशील, मोनशील, शमशील बौर चित्तशील होने के 
अतिरिक्त यथाथता वी चुनौती को स्वीकार कर जमसमह को सही दिशा मे 
यडने के ल्ए अनुप्रेश्ति करना होगा। बेदो और महात्मा बुद्ध के विचारो भे 
भी ज्ञानियो से कुछ इसी प्रकार की क्षपेक्षा रखी गई है। महात्मा बुद्ध ने 
कहा था--“पवत के शिखर पर बैठा हुआ ऋादमी भूमि पर कमा चल रहा 
है, देखता रहता है और गाइडेस देता है ।”* इसी प्रकार वेदों मे भी कहा 
गया है--“जो पर्वतो के शिखर पर चढ गये है, वे सेवकों की सकह्प शक्ति 
बढाते रहते है, जिनकी प्रेरणा क्षीण हो गई है, उनकी प्रेरणा बढाते रहते हैं । 
स्वयं आचरण करने की दृष्टि से ऊपर चढने की वृत्ति हुई लेकिन लोगो के 


स्तर पर आकर सोचते है और छोग्रो को ऊपर चढाने बी कोशिश 
करते हैं [४९ 


व संमसुदि “आचायकुल सरवना और कार्यक्षेत्र नई तालोभ, १७५ 
(दि० १९७०) पृ० २१८-१९ 
२ विनोबा को चतु सूत्रों, (वारायसी, सर्वसेशा सप्र ग्रकाशन १९७२३), 
पृ० १७ 
हे. उपरिवतू, प्ृ० १७ 
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५६८ गाधीवाद को विनोवा की देन 


विनोबा ने व्यक्तितत आर सामाजिक स्वास्थ्य को ठीव रखने के लए 
पचर्शाक्तिया के सहयोग की क्षपेक्षा की है ।' उनके अनुसार जन, सज्यन, 
विद्धज्जन महाजन और शासन शक्तिया के आपसी सहयोग ओर विश्वास पर 
ही समाज धागे बढ सकता है । वाचायकुर विद्वश्जन शक्ति का सूचक है 
जिसे प्चनायतन मे ग्रणपति का रूप प्रदान किया गया है।* उनके अनुसार 
विद्वज्जन का मुख्य काय है पउमुक्त होवर सामाजिक समस्याआ पर तटस्थ 
रूप से चितन करना लथा वस्तु को सह॥ परिपष्रेद्य म॑ समझना। अत समाज 
परिवतन की दिशा मे विउज्ज-य शक्ति माय निदेशक वा वाम करती है । 


उन्हाद बाचाय॑कुल के सदस्या के कत्तव्यो के सम्बन्ध में कहा है-- 
४दुनियाँ म कया ठीक चणा है क्‍या बेदौक चाय है, उसका अध्ययन तटस्थ 
वृत्ति से करता, उसपर अपना निणय, अपडा विचार डनियाँ के सामने 
रखना । सरकार वी क्‍या गछती हो रही है, जनता की क्या गलती हो रही 
है विश्व म क्या गलती हा रही है, इन सव का अध्ययन करना और पक्षमुक्त 
होकर दटस्थ दृष्ठि से निणयय सय के सामने रखना। धौोरें वीरे यह तट्स्थ 
शक्ति, पशमुक्त शक्ति बढ़ेगी जिसका वजन सरकपर पर पडेगा, जनता 
पर पड़ेगा और महाजन पर भी पड़ेगा ।”१ गाँदी ने विद्वज्जन शक्ति को एक 
तटस्थ शक्ति के रूप मे नहीं लिया था। उनके चितन भ पचणशक्तियों के सह 
योग के विचार थे अवश्य परन्तु उनका सुव्यवस्थित रूप हमारे सामने नहीं खाया 
शथरा ॥ बिनोबा न उसे सुसवद्ध रुप में हमारे सामने प्रस्तुत कया है ॥ 


छ 
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